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୭୫ ଭାଗ ୨ୟ-୩ୟ ସଂଖ୍ୟା ଭାଦ୍ର-କାର୍ତ୍ରିକ ସେପ୍ନେମ୍ବର- ଅଳ୍ପୋବର ¬ ୨୦୧୮ 


ହେମନ୍ତ ଶର୍ମା, ଆଇ.ଏ.ଏସ୍‌ 
କମିଶନର ତଥା ଶାସନ ସଚିବ 


ଲକ୍ଷ୍ମୀଧର ମହାନ୍ତି, ୧.ଏ.ଏସ୍‌. 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ଡ. ଲେନିନ୍‌ ମହାନ୍ତି 
ସମ୍ପାଦନା ସହଯୋଗୀ ସମ୍ପାଦକ ପ୍ରଚ୍ଛଦପଟ ଓ ଲେ-ଆଉଟ୍‌ ଡିଜାଇନିଂ 


ଗୋବିନ୍ଦ ଚନ୍ଦ୍ର ମଲ୍ଲିକ (ଭାରପ୍ରାପ୍ତ) ମାନସ ନାୟକ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ବାରିକ 


କମ୍ପୁ୍‌ଟର ସେଟିଂ ଓ ଡିଜାଇନିଂ ଫଟୋ : 
ହେମନ୍ତ କୁମାର ସାହୁ କିଶୋର କୁମାର ସିହ୍ନା, ରାଜୁ ସିଂ 
ସୁମିତ୍ରା କର ମନୋରଂଜନ ମହାନ୍ତି, ନିରଞ୍ଜନ ବରାଳ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓଡ଼ିଶା ସରକାରଙ୍କ ସୂଚନା ଓ ଲୋକ ସମ୍ପର୍କ ବିଭାଗ ତରଫରୁ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହି ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ ମତାମତ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା 
ସବୁ ସ୍ଥଳରେ ଓଡ଼ିଶା ସରକାରଙ୍କର ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ । 


ଓଡ଼ିଶା ସରକାରଙ୍କ ସୂଚନା ଓ ଲୋକ ସମ୍ପର୍କ ବିଭାଗଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ଏବଂ 
ଓଡ଼ିଶା ସରକାରୀ ମୁଦ୍ରଣାଳୟ, କଟକ ୧୦ରେ ମୁଦ୍ରିତ । 


ଠିକଣା : 'ଉକୁଳ ପ୍ରସଙ୍ଗଂ, ରାଜ୍ୟ ସୂଚନା ଓ ଲୋକ ସମ୍ପର୍କ ବିଭାଗ, ଲୋକ ସମ୍ପର୍କ ଭବନ, ଭୁବନେଶ୍ବର -୭୫୧୦୦୧ 
ଇ-ମେଲ୍‌ : 10୮ ©©୦@୮୦୦ଠା୮୮୩ଥ୫୮.୦୦।୮୩, ଞୈବ୍‌ସାଇଟ୍‌ : \//\/#/\//, ୦ପା5୮୮&@.90୦/.||୮ 


ଫୋନ୍‌ : ୦୬୭୪-୨୫୩୦୨୧୧ _ 
ପ୍ରତଖଣ୍ଡ : ଟ, ୫.୦୦ 


ଶକ୍ତି ଉପାସନାରେ ମାଂ ଦୁର୍ଗା 
ଜୀବନରେ ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ 
ଆସ ମାଆ (_କବିତା ) 

ଶକ୍ତିଙ୍କର ରୂପ ଓ ରୂପାନ୍ତର 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ଶକ୍ତିପୂଜା 
ଶରତ କାଳ( କବିତା ) 

ପିପିଲି ଚାନ୍ଦୁଆ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ଆଧାରିତ ପୁସ୍ତକ 
ସସେଲିବ୍ରେଟିଙ୍ଗ କଲର୍ସ” ଲୋକାର୍ପିତ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 

ଜୟ ମା” ଜଗଦମ୍ବା (କବିତା ) 

ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ମା” ଉଗ୍ରତାରା 
ଅମର ସହିଦ୍‌ (କବିତା ) 

ଦଶଭୁଜା (କବିତା ) 

ଯେତିକି ମନେପଡ଼େ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ବେଳର ସ୍ମୃତି 
କୃଷ୍ଣସ୍ତୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ 

ନନ୍ଦପୁରର ଦଶହରା ପର୍ବ 

ଜାଗ୍ରତ ହେଉ ଭାଷା ପ୍ରୀତି ( କବିତା ) 
ଶକ୍ତିମୟୀ ଦୁର୍ଗା 

ଆସ ମା” ଅବତରି (କବିତା ) 

ଲୀଳା ଖେଳାରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ଝଙ୍କଡ଼ବାସିନୀ ( କବିତା ) 


ସେପ୍ନେମ୍ବର- ଅକ୍ମୋବର- ୨୦୧୮ 


ଡକୂର ଉମେଶ ଚନ୍ଦ୍ର ଚିହ୍ନରା 
ଡକୂର ସୌରୀବଂଧୁ କର 
ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ପଣ୍ଡା 

ଡକୂର ତୁଳସୀ ଓଝା 
ମହେଶ୍ବର ମୂଳିଆ 

ଦୁର୍ଗା ଚରଣ ନନ୍ଦ 


ସୁଚେତା ପ୍ରିୟଦର୍ଶିନୀ 
ଡକ୍ଗର ସର୍ବେଶ୍ବର ସେଣ 
ଉର୍ମିଳା ମିଶ୍ର 

ଶ୍ରୀନିବାସ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ 
ପଣ୍ଡିତ ଶଶିଧର ମିଶ୍ର 
ବାଳକାନନ୍ଦ ଦାସ 
ଗୌରଚନ୍ଦ୍ର ମହାପାତ୍ର 
ଗୋଲାପ ନନ୍ଦ 

ଡକୂୁର ପ୍ରମୋଦିନୀ ହୋତା 
ଡକୂର ସୁକାନ୍ତି ତ୍ରିପାଠୀ 
ଅଧ୍ଯାପକ ଉଦୟନାଥ ତ୍ରିପାଠୀ 
ମିନତି ମହାପାତ୍ର 

କୃଷ୍ଣପ୍ରିୟା ଦାସ 

ଶିବସୁନ୍ଦର ପଟ୍ଟନାୟକ 


ଦିଲ୍ଲୀପ କୁମାର ବେହୁରା 


ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ଗୁରୁଗୌରବ 

ବାଥୁଡ଼ି ଜନଜାତିର ପର୍ବପର୍ବାଣି ଓ ବଡ଼ାମ ଉପାସନା 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ( କବିତା ) 

ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ନବାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ପର୍ବ 

ବିଦ୍ୟାଦାତା ଓ ସିଦ୍ଧିଦାତା ଶ୍ରୀଗଣେଶ 

ମହିଳାଙ୍କ ସଶକ୍ତିକରଣରେ ଶିକ୍ଷାର ଭୂମିକା ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 
କବି ଯଦୁମଣିଙ୍କ ବ୍ୟଙ୍ଗହାସ୍ୟର ସାର୍ବଜନୀନତା 

ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ 

ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଭାଗବତର ଆଦର୍ଶ ଓ ରୁଚିବୋଧ 
ରାଣୀହଂସପୁର ଗୁମ୍ଫା 


ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରାକୃତିକ ଉଦ୍ୟାନ ଶିମିଳିପାଳ 


ଶାରଦୀୟ ଦୁର୍ଗା ପୂଜା 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଦେବୀ ଭାଗବତରେ ଶ୍ରୀରାଧା 

ସବଂସହା ମଙ୍ଗଳକାରିଣୀ ମା” ଦୁର୍ଗା 

ଅଧୁନା ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ଓ ଚିନ୍ମୟୀ ମାତୃଶକ୍ତି 

ଯୁଗେ ଯୁଗେ କୃଷ୍ଣ ( କବିତା ) 

ମହାନଦୀ ଅବବାହିକାରେ ଶକ୍ତିପୀଠ 

ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରାରେ ମା” ଦେବୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଉପାସନା 
ବହୁମୁଖୀ ପ୍ରତିଭାଧାରୀ ପଦ୍ମଭୂଷଣ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ 

ସମାଜ ଜୀବନର ଚିତ୍ରକର ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି 

ଓଡ଼ିଶାର ଅଷ୍ଟ ଶକ୍ତିପୀଠ 


ଡକ୍ୁର ଶରତ ଚନ୍ଦ୍ର ପରିଡ଼ା 
ରଂଜନ ପ୍ରଧାନ 

କବିରାଜ ପଣ୍ଡା 

ପଣ୍ଡିତ ନାମଯଜ୍ଞ ମିଶ୍ର 
ପଣ୍ଡିତ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶ୍ର 
ଜବାହରଲାଲ ସୁବୁଵି 
ଡକୂର ବାନାମ୍ବର ପୃଷ୍ଠି 
ମଧୁସୂଦନ ପଟ୍ଟନାୟକ 

ଜ୍ଞାନ ରଂଜନ ସ୍ଵାଇଁ 

ଡାକ୍ତର ଇନ୍ଦ୍ରମଣି ଜେନା 
ପ୍ରଫେସର ବିଜୟିନୀ ମହାନ୍ତି 
ସବ୍ୟସାଚି ଦାସ 

ବୀଣାପାଣି ଚୌଧୁରୀ 
ପଣ୍ଡିତ ଡକ୍ମର ସୂର୍ଯ୍ୟମଣି ଖୁଣ୍ଢିଆ 
କବିତା ଦେବୀ 

ପଣ୍ଡିତ ଅକ୍ଷୟ କୁମାର ପତି 
ପ୍ରଶାନ୍ତ କୁମାର ଦଳାଇ 
ଅଧ୍ୟାପକ ପବିତ୍ର ମୋହନ ବାରିକ 
ଜୟଶଙ୍କର ନାୟକ 

ନିର୍ମଳା କୁମାରୀ ମହାପାତ୍ର 
ହିମାଦ୍ରୀ ତନୟା ମିଶ୍ର 

ଡକୂର ତ୍ରିନାଥ ପଟ୍ଟନାୟକ 


୧୬୫୮" ୧: * : . ® ` 8 
ଯସ. .... ଯାଉନ ଖା 


ମହାମ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ 


୦୨.୧୦.୧୮୬୯ ¬ ୩୦,୦୧.୧୯୪୮ 


ମୋ” ସ୍ଵପ୍ନର ଭାରତ 


। 
। 
ମୁଁ ଏପରି ଭାରତବର୍ଷ ନିମନ୍ତେ କାମ କରିବି, ଯେଉଁଠି ଦରିଦ୍ରରୁ ଦରିଦ୍ରତମମାନେ ଅନୁଭବ କରିବେ ଯେ ଏହା | 
ସେମାନଙ୍କର ଦେଶ, ଯାହାର ନିର୍ମାଣରେ ସେମାନଙ୍କର ଫଳପ୍ରଦ ଅବଦାନ ରହିଥୁବ, ଏପରି ଭାରତବର୍ଷ ଯେଉଁଠାରେ 
କି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଛୋଟ ବଡ଼ ବୋଲି କିଛି ଶ୍ରେଣୀ ଭେଦ ନଥୁବ, ଏପରି ଭାରତବର୍ଷ ଯେଉଁଠାରେ କି ସମସ୍ତ 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ପୂଣ୍ଠ ସଂଗତିରେ ବାସ କରିବେ, ଏପରି ଏକ ଭାରତବର୍ଷ ଯେଉଠାରେ ଅଭିଶପ୍ତରୂପୀ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା କିମ୍ବା ମାଦକ | 
ଓ ନିଶାଦ୍ରବ୍ୟର ସ୍ଥାନ ନଥୁବ, ପୁରୁଷଙ୍କ ପରି ମହିଳାମାନେ ସମାନ ଅଧୂକାର ଉପଭୋଗ କରିବେ ଆଉ ଅବଶିଷ୍ଟ ପୃଥୁବୀ | 
ସହ ଆମେ ଶାନ୍ତିରେ ସହାବସ୍ଥାନ କରିବୁ । ଏହା ହେଉଛି ମୋ” ସ୍ଵପ୍ନର ଭାରତବର୍ଷ ।” 


_ ଏଇ ଛା, ଗାଜା | 
ସ୍ଥ ଵ୦୬୫ଢଢ୧ଆଧଆଧଆଫଆଆୈ(ଆ(ଧ(ଆ ଆ ୧୧୮୧୧୧୧୧୦୧୦୧୦୧୧୦୦୧୧୧.୧..।. 


ସର୍ଦ୍ଦାର ବଲ୍ଲଭଭାଇ ପଟେଲ 
୩୧.୧୦.୧୮୭୫ - ୧୫.୧୨.୧୯୫୦ 


ଜୟପ୍ରକାଶ ନାରାୟଣ 
୧୧.୧୦.,୧୯୦୨ = ୦୮,୧୦,୧୯୭୯ 


ଲାଲ ବାହାଦୂର ଶାସ୍ତ୍ରୀ 
ଭଜ ୧ ୦୭ ୫ = ° ୧୧. ୧: ୧୧୬୭ 


ଉତ୍କଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ 
୭୯୭୭୭୧୭୮୭୬୭ ¬ ୧୭୭୭୭,୯୯୭୮ 


ସମ୍ପାଦକୀୟ 


ଅଶିଣର ସକାଳ ନେଇ ଆସିଛି ଅନେକ ବିଭୋରପଣ । ଗଙ୍ଗଂଶିଉଳିର ଆଞ୍ଜୁଳିରେ ସେ ଭରି ଦେଇଛି 
ଅସରନ୍ତି ବିଶ୍ବାସ । ଗାଁର ହିଡମୁଣ୍ଡରେ କାଶତଣ୍ଡୀର ସ୍ତବକ । ପୋଖରୀରେ କଇଁଫୁଲର ଚହଟ ଚିତ୍ରପଟ । 
ଯେମିତି ରାତିର ଅନ୍ଧାର ଭିତରୁ ଶୁଭ୍ରତାର ଯାତ୍ରା ଏବେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ମା? ଆସୁଛନ୍ତି ବୋଲି ସହରଠୁ ଗାଁ 
ସବୁଠି ମୁସ୍ଧନୟନର ବର୍ଣ୍ଣିଳ ଦୃଷ୍ଟି । ସତରେ ଜୀବନର ଅଦ୍ଭୁତ ଅନୁଭବର ଧରାବତରଣ ହୋଇଛି । ପ୍ରାଣର 
ପୁଲକରେ ମହକିତ ହେଉଛି ଧରା । ଅଧର୍ମ ଉପରେ ଧର୍ମର ବିଜୟ, ଅସତ୍ୟ ଉପରେ ସତ୍ୟର ବାଙମୟ 


ଆରୋହଣର ଅପୂର୍ବ ସହଜାତ ଅନୁଭବ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜୀବନଧର୍ମୀ । 


ଏହି ବାସ୍ନାମୟ ସକାଳ ଦୟା, ମାନବିକତା, ସାହସ ନିରୂପଣ ଓ ପ୍ରଦର୍ଶନରେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ କରାଇବାରେ 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେଲେ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ଯେ ମଧୁମୟ ହେବ, ଏହା ସ୍ଚିର ନିଶ୍ଚିତ । ଅଶିଣର ଏହି କାଶତଣ୍ଡୀର ଶୁଭ 
ସକାଳ ସତରେ ମହୁମାଛିର ଗୁଣୁଗୁଣୁ ପରି ମୁଖରିତ । ଯେଉଁଠି ଅଛି ଆଦ୍ୟ କୁହ୍ଵଡ଼ିର ମନଲାଖ୍‌ ବାସ୍ନା । 
ତେବେ ଅପୂର୍ବ ଅନୁଭବର ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଟରେ ଥବା ମହାର୍ଘ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ଯେ ସକଳ କଲ୍ୟାଣରେ ଭରି ହୋଇଯିବ, 


ଏହା ହୁଁ ମମତାମୟୀଙ୍କଠାରେ କାମନା । 


ଓଡ଼ିଶା ଆମ ଗୌରବ 


ଛି ଶୀର୍ଷରେ ଏ ହ୨ଡ଼ିଶା 


"` 


୨୦୧୭¬ ୧୮ ବର୍ଷରେ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଗ୍ରାମ ସଡ଼କ, ଯୋଜନାରେ 


ଓଡ଼ିଶା ୭୧୭୬ କିଲୋମିଟର ରାସ୍ତା ନିର୍ମାଣ କରି ସାରୀ ଦେଶରେ ପ୍ରଥମ । 
୧୭୭୬ଟି ଜନବସତିକୁ ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରି ଓଡ଼ିଶା ସାରା ଦେଶରେ ଦ୍ଵିତୀୟ । 
ସବୁଜ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳ (୦୮୧୮ 1€©୮୮୦୦୦/) ଉପଯୌଗ୍ୂରେ 


୮୫୫ ଜିନୀ ଗ୍ରାମ୍ୟ ରା ନିର୍ମାଣ କୃରି.ଓଡ଼ିଶା |¦ ସମଗ୍ର ଦେଶ୍ରରେ ଦ୍ଵିତୀୟ | 
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ଗ୍ରାମ୍ୟ ଉନ୍ନୟନ ବିଭାଗ 


ଆମ କାମ ଆମ କଥା କହେ 


ଆଜିର ସମାଜରେ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାର 
ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ବହୁତ ଅଧକ - ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 


ଆଜିର ସମାଜରେ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାର ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ବହୁତ ଅଧୁକ । ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ନବୀନ ପଟ୍ଟନାୟକ ସଚିବାଳୟରେ 
ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ୧୫୦ତମ ଜୟନ୍ତୀ ପାଳନ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତି ବୈଠକରେ ଅଧ୍ଯକ୍ଷତା କରି ଏହା କହିଛନ୍ତି । ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ସମାଜର ସବୁ ବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କୁ ସାମିଲ କରି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୟନ୍ତୀ ଉତ୍ସବକୁ ମହାସମାରୋହରେ ପାଳନ କରାଯିବ । 


ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ କହିଥୁଲେ ଯେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଥ୍‌ଲେ ଯୁଗପୁରୁଷ । ଭାରତର ଆତ୍ମାର ପୁନଃ ଜାଗରଣ ପାଇଁ ସେ ଉଦ୍ୟମ 
କରିଥୁଲେ । ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ତାଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନଥୁଲା, ବରଂ ସମାଜରେ ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ବିକାଶ ଥୁଲା 
ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥ୍‌ଲେ । ଆଜିର ସମାଜରେ ତାଙ୍କର ଏହି 
ଦୁଇଟି ମନ୍ତ୍ରର ଗୁରୁତ୍ଵ ଆହୁରି ଅନେକ ବଢିଯାଇଛି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ସମ୍ବିଧାନର ମୁଖବନ୍ଧରେ ଅହିଂସାକୁ ସାମିଲ କରିବା ପାଇଁ ସେ 
ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେଇଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅହିଂସା ହେଉଛି ସବୁଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅସ୍ତ୍ର ବୋଲି ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 
କହିଥୁଲେ । 


ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ପୁଣି କହିଥୁ୍‌ଲେ ଯେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ସମୁଦାୟ ୭ ଥର ଓଡ଼ିଶା ଆସି ବହୁ ଅଞ୍ଚଳ ବୁଲି ଓଡ଼ିଶାର ବାସ୍ତବ ସ୍ଥିତି 
ଅନୁଭବ କରିଥୁଲେ । ଖଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ସେ ଓଡ଼ିଶାରୁ ହିଁ ପ୍ରେରଣା ପାଇଥୁଲେ ବୋଲି ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ କହିଥ୍‌ଲେ । 
ଗାନ୍ଧୀ ଜୟନ୍ତୀର ସଫଳ ପାଳନ ପାଇଁ ସେ ଜୟନ୍ତୀ କମିଟିର ସବୁ ସଦସ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରସ୍ତାବ ଆହ୍ଵାନ କରିବା ସହିତ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ସହଯୋଗ କାମନା କରିଥୁଲେ । 


ଏହି ବୈଠକରେ ପୂର୍ବତନ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଗିରିଧର ଗମାଙ୍ଗ, ବିରୋଧୀ ଦଳ ନେତା ଶ୍ରୀ ନରସିଂହ ମିଶ୍ର, ସଂସ୍କୃତି ମନ୍ତ୍ରୀ 
ଶ୍ରୀ ଅଶୋକ ଚନ୍ଦ୍ର ପଣ୍ଡା, ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ତଥା ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଶ୍ରୀ ଭବାନୀ ଚରଣ ପଟ୍ଟନାୟକ, ମନ୍ତ୍ରିମଣ୍ଡଳର ସଦସ୍ଯ, 


ରାଜ୍ୟର ସାଂସଦ, ବିଧାୟକ, ମୁଖ୍ୟ ଶାସନ ସଚିବ ଓ ବିଭିନ ବିଭାଗର ପ୍ରମୁଖ ସଚିବ ଓ ସଚିବ ଏବଂ ବିଶିଷ୍ଠ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ 
ନେତା, ଲେଖକ, ସାମ୍ବାଦିକ ଓ ବୁଝିଜୀବୀ ପ୍ରମୁଖ ଯୋଗ ଦେଇଥ୍ଲେ | 


ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ୧୫୦ତମ ଜୟନ୍ତୀ ପାଳନ ପାଇଁ ସଂସ୍କୃତି ବିଭାଗ ପକ୍ଷରୁ ୫ଟି ସବ୍‌ କମିଟି 
ଗଠନ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଅନେକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପାଇଁ ନିଷ୍ପଭି ମଧ୍ଯ ନିଆଯାଇଛି । ଏହା ସହିତ ଜୟନ୍ତୀ କମିଟିର ସଦସ୍ୟମାନଙ୍କ 
ମତାମତ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଚଳିତ ଅକ୍ଜୋବର ୨ ତାରିଖରୁ ୨୦ ୨୦ ଅକ୍ମୋବର ୨ ତାରିଖ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଇ ବର୍ଷ ଧରି ବିଭିନ୍ନ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । 


(ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ୧୫୦ତମ ଜୟନ୍ତୀ ପାଳନ ପ୍ରସ୍ତୁତି ବୈଠକ ଅବସରରେ ମାନ୍ୟବର ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଅଭିଭାଷଣ) 


ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ ଭେଟିଲେ 
ଗାନ୍ଧୀ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠାନର ଅଧ୍ୟକ୍ଷ 


ଗାନ୍ଧୀ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠାନର ଅଧ୍ୟକ୍ଷ ଶ୍ରୀ କୁମାର ପ୍ରଶାନ୍ତଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଏକ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଦଳ ସଚିବାଳୟରେ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 
ଶ୍ରୀ ନବୀନ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କୁ ଭେଟି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ୧୫୦ତମ ଜନ୍ମବାର୍ଷିକୀ ପାଳନ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 


ଏହି ଅବସରରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଫଚୋଚିତ୍ର ସମ୍ବଳିତ ଏକ ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ପ୍ରଦର୍ଶନୀର ରାଜ୍ୟର ସବୁ ବ୍ଲକ୍‌ରେ ଆୟୋଜନ, 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ ରଚନାବଳୀର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ, ରାଜ୍ୟର ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନୀ କଥା ପୁସ୍ତକ ବଣ୍ଟନ ଆଦି 
ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଥଲା । ଓଡ଼ିଶାରେ ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନର ଏକ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇଥୁଲା । ଏହିସବୁ ପ୍ରସ୍ତାବ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ପାଇଁ ରାଜ୍ୟ ସରକାର ସବୁ ପ୍ରକାର ସହାୟତା ଓ ସହଯୋଗ ଯୋଗାଇ 
ଦେବେ ବୋଲି ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ କହିଥୁଲେ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଅନୁଗୁଳସ୍ଥିତ ବାଜିରାଉତ ଛାତ୍ରାବାସର ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟା ସମ୍ପର୍କରେ 
ଶ୍ରୀମତୀ କୃଷ୍ଣା ମହାନ୍ତି ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥୁଲେ । 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ୧୫୦ ତମ ଜନ୍ମବାର୍ଷିକୀ ପାଳନ ପାଇଁ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତାବକୁ ଶ୍ରୀ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଓ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଦଳର ସଦସ୍ୟମାନେ 
ଉଚ୍ଚପ୍ରଶଂସା କରିଥୁଲେ । ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ସମ୍ବିଧାନର ମୁଖବନ୍ଧରେ ଅହିଂସାକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ପୂର୍ବରୁ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 
ଶ୍ରୀ ନବୀନ ପଟ୍ଟନାୟକ ରାଷ୍ଟ୍ରପତିଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରସ୍ତାବ ରଖୁଛନ୍ତି । ଏହି ଅବସରରେ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ପଟ୍ଟନାୟକ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନୀ କଥାର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ ପୁସ୍ତକକୁ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଥୁଲେ । ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନର ସଦସ୍ୟ 
ଶ୍ରୀ ବିରୂପାକ୍ଷ ତ୍ରିପାଠୀ ଓ ମିହିର ପ୍ରତାପ ଦାସ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ ବଡଚଣା ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ନାମକ ଏକ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରଦାନ 
କରିଥିଲେ । 


ଏହି ଆଲୋଚନାରେ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ଶ୍ରୀମତୀ କୃଷ୍ଣା ମହାନ୍ତି, ଜଷ୍ଟିସ ମନୋରଞ୍ଜନ ମହାନ୍ତି, 
ଡଃ. ବିଶ୍ବଜିତ ରାୟ ଓ ବିରୂପାକ୍ଷ ତ୍ରିପାଠୀ ପ୍ରମୁଖ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 


ଏ. ୯ / ୯ / 
ଏହ୭ଃ ଏ ୩୭ 


<ˆ 


ନାରୀ ସଶକ୍ତିକରଣରେ ସବୋତ୍ତମ 


ପ୍ରଥମ 


ଆମ ଓଡିଶା ଦେଶରେ 


କୃଷି ଭବନ ଉଦ୍‌ଘାଟନ ଅବସରରେ 
ମାନ୍ୟବର ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଅଭିଭାଷଣ 


୨୦୦୦ ମସିହାରେ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ 
ମୋତେ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଦାୟିତ୍ବ ଦେଇଥୁଲେ । 
ସେତେବେଳେ ଖାଦ୍ୟ ନିରାପତ୍ତା ପାଇଁ ପଞ୍ଜାବ 
ଓ ହରିଆନାରୁ ୩୮୫୮ ୮୫୦୧ ଜରିଆରେ 
ଓଡ଼ିଶାକୁ ୮୦୦୯ ୦୮୫୮ ଆସୁଥିଲା । ଆଜି କିନ୍ତୁ 
ବହୁତ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଛି । 


ଆମ ଚାଷୀଭାଇଙ୍କ ପରିଶ୍ରମ, ଆମ 
ପାଇଁ ସୁନାମ ଆଣିଛି । ଆମେ ଚାରି ଚାରି ଥର 
କୃଷି କର୍ମଣ ପୁରସ୍କାର ପାଇଛୁ । ଓଡ଼ିଶା ଆଜି 


ସାରା ଦେଶକୁ ଖାଦ୍ୟ ଯୋଗାଉଛି । ।୮୩୮୫୦୮ 
ଠ୦ଠାଣ୩୫ 5 106 11୮୯ |&8୮ € 51 ୦୦୩୮୮୮୮୦।୮୦୮ 
{୦ 16 0 4010 ଠାଂ୮୮୦।।୦୮ 5$\/516୮) ୦୮ ୦୮ ୦୦(॥୩୮୮/. ମୋର ବିଶ୍ଵାସ, ଆମର ଚାଷୀଭାଇମାନେ ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ ନୂଆ ନୂଆ 


ଟେକ୍‌ନୋଲୋଜି ବ୍ୟବହାର କରି ଆହୁରି ସୁନାମ ଆଣିବେ । 


୨୦୧୧ରେ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ କୃଷି କର୍ମଣ ପୁରସ୍କାର ପାଇଥୁଲା । ପରେ କୃଷି ମନ୍ତ୍ରୀ ଓ ସେକ୍ରେଟେରୀ 
ମୋତେ ସେକ୍ରେଟେରୀଏଟ୍‌ରେ ଭେଟିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶା ପାଇଥୁବା ପୁରସ୍କାର ମୋତେ ପ୍ରେଜେଣ୍ଟ କରିଥୁଲେ । ସେତେବେଳେ 
ପୁରସ୍କାର ଟଙ୍କା ଥୁଲା ୨ କୋଟି । ସେହିଦିନ ହଁ ମୁଁ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେଇଥୁଲି, ଏ ପୁରସ୍କାର ଟଙ୍କା ଚାଷୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଖର୍ଚ୍ଚ ହେବ । 
ଆମ ଚାଷୀ ଭାଇମାନେ ଚାରି ଚାରି ଥର ଆମ ପାଇଁ ପୁରସ୍କାର ଆଣିଛନ୍ତି । ପୁରସ୍କାର ଟଙ୍କା ଭାବରେ ଆମେ ୧୭ କୋଟି ଟଙ୍କା 
ପାଇଛୁ । ଏସବୁ ଟଙ୍କା କୃଷି ଭବନରେ ହଁ ବିନିଯୋଗ କରାଯାଇଛି । ଏ ଭବନର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଇଟା ଆମ ଚାଷୀ 
ଭାଇଭଉଣୀଙ୍କ ସଫଳତାର କଥା କହୁଛି । 


ଏହି କୃଷି ଭବନ, ଆମ ଚାଷୀ ଭାଇଭଉଣୀଙ୍କ ନିଜ ଭବନ । ଧ୍ଯାଧଧଃ୮ ୦୩ ୮୦୦୮ ଏହି ଭବନରୁ ଚାଷୀମାନେ ସବୁ 
ସେବା ପାଇପାରିବେ । ଏ ଭବନ ଚାଷୀ ଭାଇଭଉଣୀଙ୍କ €୮୮୦୪/୭୮୮୩୮ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନୂଆ ଚାପ୍ମର ହୋଇପାରିଛି । ମୁଁ 
ଆଶା କରୁଛି, କୃଷି ବିଭାଗ ଚାଷୀମାନଙ୍କୁ ଅଧୁକ ଦକ୍ଷତାର ସହ ସେବା ଯୋଗାଇବାରେ ସଫଳ ହେବ । 


ଚାଷୀର ସୁଖରେ ଦୁଃଖରେ ସବୁବେଳେ ମୁଁ ତାଙ୍କ ସାଥ୍ଵରେ ଅଛି । ସବୁ ଦିନ, ରାଜ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳର ଚାଷୀ 
ଭାଇଭଉଣୀଙ୍କୁ ମୁଁ ଭେଟୁଛି । ସେମାନଙ୍କ ସମସ୍ୟା ଶୁଣୁଛି । ଚାଷୀର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଆମେ ୦୦୮୮୮୩୮୮୩୦୮୮ ସହ କାମ କରୁଛୁ 
ଏବଂ କରିଚାଲିବୁ । 


ବନ୍ଦେ ଉକଳଳଳ ଜନନୀ । 


ସତ୍ୟବାଦୀ ବକୁଳ ବନ ନିକଟରେ ହେବ 
ଓଡ଼ିଆ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ 


ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ କର୍ମଭୂମି ସତ୍ୟବାଦୀର ବକୁଳ ବନ ନିକଟରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବ ଓଡ଼ିଆ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ । ସଚିବାଳୟରେ 
ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ନବୀନ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ଏକ ବୈଠକରେ ଏହି ନିଷ୍ପଭି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 


ଓଡ଼ିଆ ନବଜାଗରଣର ପୀଠ ସତ୍ୟବାଦୀର ବକୁଳ ବନ ଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ପୀଠ ଭାବରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ 
କରିଥୁଲା । ଉତ୍କଳମଣି ପଣ୍ଡିତ ଗୋପବନ୍ଧୁ, ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହରିହର, ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ, ପଣ୍ତିତ ଗୋଦାବରୀଶ ଓ ପଣ୍ଡିତ କୃପାସିନ୍ଧୁଙ୍କ 
ମଣିଷ ତିଆରି କାରଖାନା” ଥୁଲା ବକୁଳ ବନ | ବକୁଳ ବନ ନିକଟରେ ଓଡ଼ିଆ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏକ ଏଁତିହାସିକ 
ନିଷ୍ପଭି । ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ଆଦର୍ଶର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ଦିଗରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ ସହାୟକ ହେବ । 


ବକୁଳ ବନ ନିକଟରେ ଓଡ଼ିଆ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ସେହି ପରିସରରେ ଥୁବା ଗୋଟିଏ ବି ଗଛ କଟାଯିବ 
ନାହିଁ । ପରିବେଶ ଓ ଏତିହ୍ୟ ଉଭୟକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖ୍‌ ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯିବ । ବାଲି ପଥରରେ ଏକ ମହଲା ବିଶିଷ୍ଟ 
କୋଠାରେ ହିଁ ଓଡ଼ିଆ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ନିର୍ମାଣ ହେବ । ଉପାଧ୍ୟୁତ୍ତର ଶିକ୍ଷାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଏମ୍‌.ଫିଲ୍‌. ଓ ପିଏଚ୍‌. ଡି. ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଉଚ୍ଚତର ଶିକ୍ଷା ଓ ଗବେଷଣା ଦିଗରେ ଏହି ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ । 


ଓଡ଼ିଆ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ପାଇଁ ଖୁବ୍‌ଶୀଘ୍ର ଜଣେ ଓ.ଏସ୍‌.ଡି. ନିଯୁକ୍ତି ଦିଆଯିବ ଏବଂ ଏହାର ଅସ୍ଥାୟୀ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ 
ସତ୍ୟବାଦୀ ପାନ୍ଥନିବାସରେ ରହିବ । ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଚଳିତ ବର୍ଷ ବଜେଟ୍‌ରେ ଏଥୁପାଇଁ ଦଶ କୋଟି ଟଙ୍କାର ବ୍ୟୟବରାଦ 
ରଖାଯାଇଥିବା ବେଳେ କୁଳପତି, ରେଜିଷ୍ଟ୍ରାର ଆଦି ପଦବୀଗୁଡିକ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି । ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ 
ଆବଶ୍ୟକ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ କାର୍ଯ୍ୟ ତ୍ସରାନ୍ଧିତ କରିବା ପାଇଁ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲାପାଳଙ୍କୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ । 


ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଅନନ୍ତ ଦାସ, ମୁଖ୍ୟ ଶାସନ ସଚିବ, ଉନ୍ନୟନ କମିଶନର, ଆଇନ ସଚିବ, 
ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ସଚିବ, ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲାପାଳ ଓ ଅନ୍ୟ ବରିଷ୍ଠ ଅଧୁକାରୀମାନେ ଉପସ୍ଥିତ ଥୁଲେ । 


ଏ. ଏ. ଏ. 
ଏ୭ ୧୧୭ ୪୭ 


ଆଜିର ଏହି ପବିତ୍ର ଦିବସ ପାଳନ ଅବସରରେ 
ମୋ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ପାଳନ କରି `ବିଜୁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ 


ଯୋଜନା! ରାଜ୍ୟବାସୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରୁଛି 


୫ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 
ମୋର ପ୍ରିୟ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଭାଇ ଓ ଭଉଣୀମାନେ, 


୭୨ତମ ସ୍ବାଧୀନତା ଦିବସ ଉପଲକ୍ଷେ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ମୋର ହାର୍ଦ୍ଦିକ ଅଭିନନ୍ଦନ ଓ ଶୁଭେଚ୍ଛା । ଏହି ଅବସରରେ 
ମୁଁ ଆପଣମାନଙ୍କର ସୁସ୍ଥ ଏବଂ ନିରାମୟ ଜୀବନ କାମନା କରୁଛି । 


ମୋ ସରକାର ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଉନ୍ନତମାନର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ସେବା ଯୋଗାଇ ଦେବା ପାଇଁ ନିରନ୍ତର ଉଦ୍ୟମ କରି ଚାଲିଛି । 
ଇତିମଧ୍ଯରେ ଆମେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ “ନିରାମୟ” ଯୋଜନାରେ ବିନାମୂଲ୍ୟରେ ଓଁଷଧ, “ନିଦାନ” ଯୋଜନାରେ ରୋଗ ନିରୂପଣ 
ସୁବିଧା, “ସହାୟ” ଯୋଜନାରେ ଜିଲ୍ଲାସ୍ତରରେ ଡାୟାଲିସିସ୍‌ ସେବା ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିଲ୍ଲା ମୁଖ୍ୟ ଚିକିତ୍ସାଳୟରେ କେମୋଥେରାପି 
ସୁବିଧା ଯୋଗାଇ ଦେଇଛୁ । ରାଜ୍ୟର ୪.୫ କୋଟି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକେନ୍ଦ୍ରଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଜିଲ୍ଲା 
ମୁଖ୍ୟ ଚିକିତ୍ସାଳୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁଠି ବିନା ଖର୍ଚ୍ଚରେ ଚିକିତ୍ସା ସୁବିଧା କରାଯାଇଛି । ଏକ ସୁସ୍ଥ ତଥା ସକ୍ଷମ ଓଡ଼ିଶା ଗଠନ ପାଇଁ 
ମୋ ସରକାର ପୂର୍ଣ୍ତପ୍ରାଣରେ ଉଦ୍ୟମରତ । ରାଜ୍ୟର କୌଣସି ଗରିବ ପରିବାରର ଯେପରି ଆର୍ଥ୍ଵକ ଦୁଃସ୍ଥିତି ହେତୁ ସଠିକ 
ଚିକିତ୍ସା ପାଇବାରୁ ବଞ୍ଚୁତ ନହୁଏ, ସେଥ୍ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ପାଇଁ ମୁଁ ୨୦୧୪ ମସିହାରେ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଇଥୁଲି । 
ଆଜିର ଏହି ପବିତ୍ର ଦିବସ ପାଳନ ଅବସରରେ ମୋ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ପାଳନ କରି ବିଜୁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ ଯୋଜନା” ରାଜ୍ୟବାସୀଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉତ୍ସର୍ଗ କରୁଛି । 


“ବିଜୁ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ ଯୋଜନା” ଆମ ରାଜ୍ୟର ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନୂତନ ଉଦାହରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବ । 
ରାଜ୍ୟର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଗ୍ୟ ପରିବାରକୁ ଉନ୍ନତମାନର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ସେବା ଯୋଗାଇ ଦେବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥୁବା ସମସ୍ତ ଖର୍ଚ୍ଚ 
ମୋ ସରକାର ବହନ କରିବ । ଏହି ଯୋଜନାରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିବାର ପାଇଁ ୫ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କାର ଚିକିତ୍ସା ସହାୟତା 
ମୁଁ ପୂର୍ବରୁ ଘୋଷଣା କରିସାରିଥୁବା ବେଳେ ନିକଟରେ ଆମ ଗାଁ ଆମ ବିକାଶ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଚାଲିଥିବା ସମୟରେ ମାଲକାନଗିରି 
ଜିଲ୍ଲାର ଜଣେ ମହିଳା, ମମତାଙ୍କ ଅନୁରୋଧକ୍ରମେ ପରିବାରରେ ସବୁବେଳେ ଅଧୁକ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟଗତ ସମସ୍ୟା ଭୋଗୁଥୁବା ମହିଳାଙ୍କ 
ପାଇଁ ଅତିରିକ୍ତ ୨ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ବ୍ୟବସ୍ଥା କଲି । ଏଣିକି ସବୁ ଗରିବ ପରିବାର ପାଇଁ ୭ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଚିକିତ୍ସା ଖର୍ଚ୍ଚ ଆମ ରାଜ୍ୟର ସମସ୍ତ ସରକାରୀ ଓ ତାଲିକାଭୁକ୍ତ ବେସରକାରୀ ହସ୍ପିଟାଲରେ ଚିକିସ୍ରିତ ହେଉଥୁବା ରୋଗୀମାନଙ୍କୁ 
ମିଳିବ । ରାଜ୍ୟର ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଆବଶ୍ୟକତା ବେଳେ ଉନ୍ନତମାନର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟସେବା ଯୋଗାଇ ଦେବା ପାଇଁ ବିଜୁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ 
କଲ୍ୟାଣ ଯୋଜନା” ଭଳି ଏକ ଉପଯୋଗୀ ଚିକିତ୍ସା ସହାୟତା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଆରମ୍ଭ କରି ମୁଁ ଆଜି ବହୁତ ଖୁସି । ମୋର ବିଶ୍ବାସ 
“ବିଜୁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ ଯୋଜନା” ଆମ ରାଜ୍ୟର ସବୁ ଗରିବ ପରିବାରକୁ ଅସୁସ୍ଥତା ସମୟରେ ଆବଶ୍ଯକ ଚିକିତ୍ସା ସୁବିଧା 
ଯୋଗାଇଦେବ ଏବଂ ଏଣିକି କୌଣସି ପରିବାର ଯେଭଳି ଅର୍ଥାଭାବରୁ ଉପଯୁକ୍ତ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟସେବା ପାଇବାରୁ ବଞ୍ଚତ ନହୁଅନ୍ତି ତାହା 
ନିଶ୍ଚିତ କରିବ । 

ପରିଶେଷରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପୁଣି ଥରେ ପବିତ୍ର ସ୍ଵାଧୀନତା ଦିବସର ଅଭିନନ୍ଦନ ଜଣାଇବା ସହିତ ରାଜ୍ୟବାସୀଙ୍କର ଦୀର୍ଘ 
ଏବଂ ନିରାମୟ ଜୀବନ କାମନା କରୁଛି । 


(ସ୍ଵାଧୀନତା ଦିବସ ଅବସରରେ ମାନ୍ୟବର ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଅଭିଭାଷଣ ) 


ଅଟଳ ବିହାରୀ ବାଜପେୟୀଜୀ ଉଦାରତା, ମହନୀୟତା 
ଏବଂ ସହନଶୀଳତାର ଏକ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ ଥୁଲେ 


ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 


ଅଟଳ ବିହାରୀ ବାଜପେୟୀଙ୍କ 
ଦୁଃଖଦ ବିୟୋଗ ସମଗ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ନିମନ୍ତେ ଏକ 
ଅପୂରଣୀୟ କ୍ଷତି ହୋଇଥୁଲା ବେଳେ, ମୋ” 
ପାଇଁ ବ୍ଯକ୍ତଗତ ଭ।ବେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଦୁଃଖଦାୟକ । ମୋର ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ 
ଆରମ୍ଭ ସମୟରେ ସ୍ଵର୍ଗତ ଅଟଳ ବିହାରୀ 
ବାଜପେୟୀଜୀଙ୍କ ସହ ମୋର ସମ୍ପର୍କକୁ ମୁଁ 
ସଦ।ସର୍ବଦ। ମନେ ପକାଉଥ୍‌ ବି । 
ରାଜନୀତିରେ ସେ ଉଦାରତା, ମହନୀୟତା 
ଏବଂ ସହନଶୀଳତାର ଏକ ଜ୍ଜଳନ୍ତ 
ଉଦାହରଣ ଥୁଲେ । ଜଣେ ମହାନ୍‌ 
ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଜ୍ଞ ଭାବେ ସେ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
୮୮. ୬. ` ` ସଭିଙ୍କ ପ୍ରଶଂସାଭାଜନ ହୋଇପାରିଥିଲେ | 
ତାଙ୍କର ଦୁରଦୃଷ୍ଟିର ଗଭୀରତା ଏବଂ ଯେକୌଣସି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ତାଙ୍କର ବୋଧଶକ୍ତି ଅତୁଳନୀୟ ଥୁଲା । ସେ ଜଣେ ନୀତିନିଷ୍ଠ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ତଥା ଆଦର୍ଶସ୍ଥାନୀୟ କବି ଥୁଲେ । ଜଣେ ପ୍ରତ୍ୟୁପୂନନ୍ନମତି ନେତା ରୂପେ ପରିଗଣିତ ଅଟଳ ବିହାରୀ ବାଜପେୟୀ, ସକଳ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସତ୍ଜେ, ଗୋଟିଏ ମିଳିତ ମନ୍ତ୍ରିମଣ୍ଡଳର ନେତୃତ୍ବ ସଫଳ ଭାବେ ବହନ କରିବାର ପାରଦର୍ଶିତା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ 
ଦେଖାଇଯାଇଛନ୍ତି । ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପୂଜାରୀ ଭାବେ ସମ୍ବୈଧାନର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ରକ୍ଷା ଦିଗରେ ସେ ଆସ୍ଥା ଭୋଟ୍‌ 
କାଳରେ ହାରିଯିବାକୁ ବରଂ ପସନ୍ଦ କରିଥୁଲେ । ବାସ୍ତବିକ, ସେହି ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦେହାନ୍ତ ଗୋଟିଏ ଯୁଗର ପରିସମାପ୍ତି 
ଘଟାଇଛି । 


ବାଜପେୟୀଜୀଙ୍କର ବିଶାଳ ହୃଦୟରେ ଓଡ଼ିଶା ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମମତା ଥୁଲା । ଅନୁରୂପ ଭାବେ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ 
ଭଲ ପାଉଥୁଲେ । ଆମ୍ଭେ ସମସ୍ତେ ବାଜପେୟୀଜୀଙ୍କ ଅଭାବ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଅନୁଭବ କରିବୁ । 


(ମହାନ୍‌ ରାଷ୍ଟ୍ରନେତା ଅଟଳ ବିହାରୀ ବାଜପେୟୀଜୀଙ୍କ ବିୟୋଗରେ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ) 


ମୁଁ ସବୁବେଳେ କାମରେ ବିଶ୍ବାସ କରେ, 
କଥାରେ ନୁହେଁ - ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 


ସୂଚନା ଓ ଲୋକ ସମ୍ପର୍କ ବିଭାଗ 
_ ଓଡ଼ିଶା ସରକାର ‹ 


ମୋର ପ୍ରିୟ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଭାଇ ଓ ଭଉଣୀମାନେ, 


ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ୧୫୦ତମ ଜୟନ୍ତୀ ପାଳନ ଅବସରରେ ଆପଣଙ୍କୁ ହାର୍ଦିକ ଅଭିନନ୍ଦନ ଓ ଶୁଭେଚ୍ଛା । ସମାଜରେ 
ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ବିକାଶ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସବୁବେଳେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥ୍ଲେ । ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅମୋଘ ଅସ୍ତ୍ର 'ଅହିଂସା” ହିଁ ଆଜିର ଆବଶ୍ୟକତା । 


ଆପଣମାନେ ଜାଣନ୍ତି, ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ହଁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ହ୍ରାସ କରିବାର ପ୍ରଥମ ଉପାୟ । ସେଥ୍ପାଇଁ ମୁଁ ସବୁବେଳେ ଖାଦ୍ୟ 
ସୁରକ୍ଷା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଆସିଛି । ଆମ ରାଜ୍ୟର ସବୁ ଗରିବ ପରିବାରକୁ ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ଯୋଗାଇ ଦେବା ପାଇଁ ମୁଁ 
୨୦୧୪ ମସିହାରେ ଆପଣଙ୍କୁ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଇଥୁଲି । ଆଜି ମୋ ଦେଇଥୁବା କଥା ରଖୁ ମୋ ସରକାର ଆପଣଙ୍କ ପାଇଁ ନୂତନ 
ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ଯୋଜନା ଆରମ୍ଭ କରୁଛନ୍ତି । 


ଆଜି ଆପଣଙ୍କୁ ମିଳୁଥ୍‌ବା ନୂଆ ଖାଉଟି କାର୍ଡରେ ଆପଣଙ୍କ ପରିବାରକୁ କି.ଗ୍ରା. ପ୍ରତି ୧ ଟଙ୍କା ମୂଲ୍ୟରେ ମାସିକ 
ମୁଣ୍ଡପିଛା ୫ କି.ଗ୍ରା. ଚାଉଳ ଯୋଗାଇ ଦିଆଯିବ । ଆପଣଙ୍କ ଭଳି ଏହି ନୂଆ ଯୋଜନାରେ ଚିହ୍ନଟ ହୋଇଥୁବା ଆମ ରାଜ୍ୟର 
ସବୁ ଗରିବ ପରିବାରକୁ ଆଜିଠାରୁ ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ମିଳିବ । ୨୦୧୧ ଜନଗଣନା ପରେ ଜାତୀୟ ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ଆଇନ୍‌ରୁ 
ବଞ୍ଚୁତ ହୋଇଥୁବା ଜଣେ ହେଲେ ବି ଗରିବ ଲୋକକୁ ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚୁତ ହେବାକୁ ଦିଆଯିବ ନାହିଁ । ମୋ ସରକାର 
ପୂର୍ଣ୍ଣପ୍ରାଣରେ ଏଥୁପାଇଁ ସମର୍ପିତ । 


ମୁଁ ସବୁବେଳେ କାମରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ, କଥାରେ ନୁହେଁ | ମୁଁ ଆଜି ବହୁତ ଖୁସି ଯେ, ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଇଥୁବା କଥା ମୁଁ 
ରଖୁ ପାରିଛି । ମୋର ଦୃଢ ବିଶ୍ବାସ, ଆପଣମାନଙ୍କ ସହଯୋଗ ଓ ସଦିଜଚ୍ଛାରେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ସୁଫଳ ରାଜ୍ୟର ଗରିବ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ମିଳିବ ଏବଂ ଆପଣଙ୍କ ପରିବାର ଭଳି ରାଜ୍ୟର ସବୁ ଗରିବ ପରିବାର ରାଜ୍ୟର ଖାଦ୍ୟ 
ସୁରକ୍ଷା ବଳୟ ମଧ୍ଯରେ ଆଜିଠାରୁ ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିବେ । 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଶକ୍ତି ଉପାସନାରେ ମାଂ” ଦୁର୍ଗା 


ପ୍ରାଗ୍‌ ଏତିହାସିକ କାଳରୁ ଭାରତବର୍ଷରେ ଶକ୍ତି 


ଆରାଧନା ପ୍ରଚଳିତ। ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଆଗମନର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଦିମ ଅଧୁବାସୀଗଣ ଶକ୍ତି ଉପାସନା କରି ଆସୁଥୁଲେ। 
ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ବାସ କରୁଥୁବା 
ଏହି ଲୋକମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ହଁ 
ଥୁଲା ଜୀବନ ସାଥୀ । ଏମାନଙ୍କର । 
ପ୍ରକୃତି କୋଳରେ ଜନ୍ମ, ଅଭିବୃଦ୍ଧି 
ଏବଂ ଲୀଳାଖେଳା ସଂଘଟିତ 
ହୋଇଥାଏ। ରହିବାର ଖାଇବାର 
ସମସ୍ତ ଉପାଦାନ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ପାଇଥାନ୍ତି। ଏଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଭାବ ଉପାସନା 
କରରବ। ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହେୋଇଥାଏ । ଏଥ୍‌ ପାଇଁ 
ବନଦେବୀଙ୍କୁ ସର୍ବୋପରି ନିଜର ଭଷ୍ଟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି 
ଆଦିମ ଜାତି ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରୁଥିଲା । ବିଶ୍ଵ ସୃଷ୍ଟି 
ପରିକଳ୍ପନାରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର ଭୂମିକା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ। ପୁରୁଷ 
ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ହେଲେ ପ୍ରକୃତି ତାହାର ଧାରକ। ସୃଷ୍ଟିର ସମସ୍ତ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିରେ ପ୍ରକୃତିର କରିସ୍ମା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । 
ପ୍ରକୃତି କ୍ରିୟାଶୀଳା, କ୍ରିୟାତ୍ବକ ଶକ୍ତି ହୋଇଥୁବାବେଳେ ପୁରୁଷ 
କେବଳ ଦୃଷ୍ଟା । ଉଭୟଙ୍କର ମିଳନରେ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନାର 
ପରିକଳ୍ପନା । ଏହି ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ସ୍ତ୍ରୀତ୍ମିକା ବା ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପା । 
ଯାହାର ଉପସ୍ଥିତି ବିନା ସୃଷ୍ଟିରେ ପରିଦୃଶ୍ୟମାନ ବସ୍ତୁ ସକଳର 
ସ୍ଥିତି ଅସମ୍ଭବ । ଏଣୁ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ମାତୃଦେବୀ ବା 


ଡକ୍ସର ଉମେଶ ଚନ୍ଦ୍ର ଚିହ୍ନରା 


ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ନିଦର୍ଶନ ରହି ଆସିଅଛି । ପ୍ରାଚୀନ ସିନ୍ଧୁ 
ସଭ୍ୟତାର କେତେକ ନିଦର୍ଶନ ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆମ ସମ୍ମୁଖକୁ 


ଆସିଥାଏ । ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ଓ ହରସପ୍ରା ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଥାନରୁ 
ଆବିଷ୍କୃତ ସ୍ତ୍ରୀ ମୂର୍ଜିଗୁଡ଼ିକ ଶକ୍ତି 
ଉପାସନାର ପ୍ରମାଣ ଅଟେ। ପ୍ରସ୍ତର 
ଯୁଗରେ ଖୋଦିତ ଚିତ୍ରରୁ ମାତ୍ଠ୍‌ 
ଉପାସନାର ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ ମିଳିଥାଏ । 


ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ପ୍ରକୃତି 
_ ଶୋଭିତ ତରୁଲତା ପରି ନଦୀ, 
 ନିର୍ଟରିଣୀ ଓ ସମୁଦୂକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି 
୩ ଦେବୀ କଳ୍ପନାର ପ୍ରସାର ଘଟିଥୁଲା । 
ଭାରତୀୟ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ନଦୀ ଓ 
ସମୁଦ୍ରକୁ ନେଇ ଦେବୀ ତଥା 
ଜଳକନ୍ୟାମାନଙ୍କର କ।ହ।ଣୀ 
ଦେଖାଯାଏ । ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା ଓ ସରସ୍ବତୀର କଳ୍ପନା ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ବୈଦିକ ରଷିମାନଙ୍କ କଳ୍ପନାରେ ଅଦିତି, 
ଉଷା, ସରସ୍ବତୀ, ଧରିତ୍ରୀ, ରାତ୍ରି, ପୁରନ୍ଧି, ଇଡ଼ା ଓ ଧୀଷଣା 
ପ୍ରମୁଖ ଦେବୀମାନେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି । ଅଦିତି ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଜନ୍ମଦାତ୍ରୀ । ସେ ବିଶ୍ବବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଜନନୀ ସ୍ଵରୂପା । ଉଷା ନଦୀ 
ପ୍ରତ୍ୟୁଷର ମୂଭ୍ଭି ପ୍ରତୀକ । ତାଙ୍କର ଅପୂର୍ବ ରୂପ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ରଗ୍‌ ବେଦର ସ୍ରଷ୍ଟାଗଣ ଶତଜିହ୍ସ ହୋଇ ଉଠିଛନ୍ତି । 
ସରସ୍ଵତୀ ମୁଖ୍ୟତଃ ନଦୀର ଅଧୁଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ହେଁ ସେ ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରଜ୍ଞା ଓ ବିଦ୍ୟାଦାତ୍ରୀ । ପୃଥୁବୀ ମାତା 
ଧରିତ୍ରୀ ରୂପେ ପରିକଜ୍ପିତା । ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ତାରକା ବିମଣ୍ଡିତ ରଜନୀ 


ମା ® 9 ଓ ମାନା” ( ୯ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବୈଦିକ ରଷିମାନଙ୍କ ମନରେ ରାତ୍ରୀ ଦେବୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣୀୟ । 
ପୁରଛ୍ଧି ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ହୋଇଥୁବାବେଳେ ଇଡା ପୁଷ୍ଟିର 
ଓ ଧୀଷଣା ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟର ଦେବୀ ରୂପେ ପରିକଳ୍ପିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟାନ୍ତର୍ଗତ ଅଥର୍ବ ବେଦରେ ଶକ୍ତି ଉପାସନା 
ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧକ ଥୁବା ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଶାକ୍ତ ଧର୍ମର 
ପ୍ରଧାନ ଉତ୍ସ ଭାବରେ ଅଥର୍ବ ବେଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବା 
ସହିତ ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପା ଦେବୀ ଉପାସନା ଓ ତତ୍ତ୍‌ ସଂପର୍କରେ 
ବିସ୍ତୃତ ବିବରଣୀ ମିଳିଥାଏ । ବେଦର ମନ୍ତ୍ରଦ୍ରଷ୍ଟା ରଷି ଅମୃତମୟ 
ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତିକୁ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ସେହି ପରମା ଶକ୍ତିକୁ ବିଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟିକାରିଣୀ ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରିଛନ୍ତି । ଦେବୀ ସୂକ୍ତ ଏହାର ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରମାଣ ବହନ କରିଅଛି । 
ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରାଣ ଯୁଗରେ ଦେବୀଙ୍କର ଗୁଣ 
ଓ କ୍ରିୟାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମୂର୍ଭିକ୍କର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇ 
ନାମକରଣ କରାଯାଇଅଛି । ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ୍ରରେ ଦେବୀ ବା ଶକ୍ତିଙ୍କର 
ଅସଂଖ୍ୟ ମୂର୍ଭି କଳ୍ପନା କରାଯାଇଅଛି । ଦେବୀ କେଉଁଠାରେ 
ଭୟଙ୍କରୀ, କେଉଁଠାରେ ପ୍ରଶାନ୍ତମୟୀ, କେଉଁଠାରେ ସ୍ମିତହାସିନୀ 
ମନୋହର ବେଶଧାରିଣୀ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ସେ ପୁଣି ଦ୍ଧିଭୁଜା, ଚତୁର୍ଭୁଜା, ଷଡ଼ଭୁଜା, ଅଷ୍ଟଭୁଜା ଓ ଦଶଭୁଜା | 


'ଶକ୍‌” ଧାତୁରେ “କ୍ତିନ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟ ଯୋଗ କରିବା ଦ୍ବାରା 
ଶକ୍ତି ( ଶକ୍ପତି ) ଶବ୍ଦ ପ୍ରକାଶିତ । ଶକ୍‌ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ବାଚକ ଓ 
କ୍ତିନ୍‌ ପରାକ୍ରମ ସୂଚକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜଗତର ସକଳ କର୍ମ 
ସଂପାଦନ ପାଇଁ ଯେ ସମର୍ଥ । ଶକ୍ତି ବ୍ୟତିରେକ ସୃଷ୍ଟିର 
ପରିକଳ୍ପନା ଅସମ୍ଭବ । ଶକ୍ତି ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ମୂଳ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଶକ୍ତିହୀନ ପ୍ରାଣୀ ନିଷ୍କର୍ମା ବା କ୍ଲୀବ । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
ଶବ ସହିତ ସମାନ । ଶକ୍ତି ଯୁକ୍ତ ଶିବ ନୃତ୍ୟ କରିପାରନ୍ିି କିନ୍ତୁ 
ଶକ୍ତି ବିଯୁକ୍ତ ହେଲେ ନିର୍ଜୀବ। ବେଦ ଅନୁସାରେ 
ନାୟମାତ୍ନାବଳହୀନେନଲଭ୍ୟଃ” | ସଂସାରରେ ସମସ୍ତ ଜାଗତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ମୂଳରେ ଶକ୍ତି ବିଦ୍ୟମାନ। 


“ଶକ୍ତି କରୋତି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡଂ ସାବୈପାଳୟତେଦ୍ଧଖିଳଂ ।” 


ଶକ୍ତି ସ୍ତ୍ରୀ ବାଚକ ହେଲେ ହେଁ ସେ ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପା । ବ୍ରହ୍ମ 
ସଂଯୁକ୍ତ ହେଲେ ହିଁ ଶକ୍ତିର ଶକ୍ତିତ୍ସ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ । 


'ପରଂବ୍ବହୁ ସ୍ଵରୂପାତ୍ସଂ ସଖା ନିତ୍ୟା ସନାତନୀ 
ତେଜଃ ସ୍ଵରୂପା ପରମା ଭକ୍ତାନୁଗ୍ରହ ବିଗ୍ରହ ॥” 


ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଜାଣିବା ଏବଂ ତାଙ୍କ ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ରହସ୍ୟକୁ ବୁଝିବା 
ସହଜ ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ। ଶାସ୍ତ୍ର ପୁରାଣରେ ବ୍ରହ୍ମା ରଜଃଗୁଣ, 
ବିଷ୍ଣୁ ସତ୍ତ୍‌ ଗୁଣ ଏବଂ ରୁଦ୍ର ତମଃ ଗୂଣ ସମ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥୁବାବେଳେ ଶକ୍ତି ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ତ୍ରିଗୁଣ ସଂପନ୍ନା 
ହୋଇପାରେ । ପୁଣି ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ନିର୍ଗୁଣା ଏବଂ ନିଲ୍ଲିପ୍ତା 
ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । ସତ୍ତ୍ଵ , ରଜ 
ଏବଂ ତମ ଗୁଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ, ମହାସରସ୍ଵତୀ 
ଏବଂ ମହାକାଳୀ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତା। ଯେତେବେଳେ ସେ 
ନିଲିପ୍ତା ଏବଂ ନିର୍ଗୁଣା ସେତେବେଳେ ସେ ମାହେଶ୍ଵରୀ ରୂପରେ 
ପ୍ରକଟିତା। ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ସତ୍ତ୍‌ ଗୁଣ ସଂପନ୍ନା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର 
ଲୀଳାରେ ସତ୍ତ୍ଵ, ରଜ ଓ ତମଗୁଣ ଭେଦରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇଥାଏ। ସେହିପରି ମହାସରସ୍ଵତୀ ଏବଂ ମହାକାଳୀ 
ଯଥାକ୍ରମେ ରଜଗୁଣ ଓ ତମଗୁଣ ସଂପନ୍ନା ହୋଇ ମଧ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ 
ସଂପାଦନରେ ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ମିକା ଭାବ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ସଂପଦର ଅଧୁକାରିଣୀ ହୋଇଥିଲାବେଳେ ସଂସାରର ଜ୍ଞାନ 
ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା ରକ୍ଷାରେ ମହାସରସ୍ଵତୀଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଓ ନିର୍ମାଣର ଅଧୁଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ଭାବରେ ମହାକାଳୀ କାର୍ଯ୍ୟ 
ସଂପାଦନ କରିଥାନ୍ତି। ମହାକାଳୀ ତମଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ 
କଲାବେଳେ ଧ୍ବଂସ ଲୀଳା ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାଏ। ମାହେଶ୍ଵରୀ 
ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସାକାର ରୂପ। ସେ ପଞ୍ଚଭୂତ ମଧ୍ଯରୁ କ୍ଷିତଃ ଅପ, 
ତେଜ ପ୍ରକାଶରେ ସାକାର ଗୁଣ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାବେଳେ ବାୟୁ 
ଏବଂ ଆକାଶ ଗୁଣ ଯୁକ୍ତରେ ନିଲିପ୍ତା ଓ ନିରାକାର । 


ଶକ୍ତି ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରୁ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ ପ୍ରକାଶିତ । 
ବିଶ୍ଵର ପ୍ରକାଶିତ ରୂପ ହିଁ ପ୍ରକୃତି ବା ଶକ୍ତି। ସେ ଧୂଳିକଣାଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ହିମାଳୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଗ୍ର ପରିଦୃଶ୍ୟମାନ 
ଜଗତ ତାଙ୍କରିଠାରୁ ସୃଷ୍ଟି। ପ୍ରକୃତି ବା ଶକ୍ତି ନାହାଁନ୍ତି ତ ବିଶ୍ଵ 
ନାହିଁ । ସେ ଆଦିମାତା। ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ବରଙ୍କର ସେ ଜନନୀ । 
ନିରାକାର ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଅଭିଳାଷ ସାକାର କରିବାରେ ସେ 
ମୁଖ୍ୟ। ସୃଷ୍ଟି, ପାଳନ ଏବଂ ସଂହାର ଦେବତାଙ୍କର ସେ ଜନନୀ । 
ଅର୍ଧମାତ୍ରା ସେ। ବିନ୍ଦୁକୁ ସେ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। ସେ ନଥୁଲେ 
ବିନ୍ଦୁ ବା ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଅସମ୍ଭବ। ସେହିପରି ବିନ୍ଦୁ ବା ବ୍ରହ୍ମ 


( ୨) ୮୮ ଓ 9 ୭ ୦ >” 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ନଥୁଲେ ଅର୍ଷଵମାତ୍ରାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ପ୍ରକଟିତ ହେବାବେଳେ ବିନ୍ଦୁର 
ଅର୍ଧ ହୁଁ ଅର୍ଦ୍ରମାତ୍ରା, ଏଣୁ କାହାଠାରୁ କିଏ ସୃଷ୍ଟି ନିରୂପଣ କରିବା 
ଅସମ୍ଭବ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁଠି ପ୍ରକୃତି ସେଠାରେ ପୁରୁଷ ଅବଶ୍ୟ 
ରହିଅଛି। ଏକକ ପ୍ରକୃତି କିମ୍ବା ଏକକ ପୁରୁଷର ପରିକଳ୍ପନା 
ଅସମ୍ଭବ। ଉଭୟ ଯୁଗନଦ୍ଧ । ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ତାଙ୍କର କିରଣ, ଅଗ୍ନି 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ଦାହିକା ଶକ୍ତି, କସ୍ତୁରୀ ଏବଂ ମୃଗ ଯେପରି 
ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ସେହିପରି ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପୁରୁଷ ଉଭୟେ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ । 


୯ 


ଦେବୀ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ହୁଁ ମହାମାୟୀ ଦୁର୍ଗା ନାମରେ 
ସୁପରିଚିତା । ତୈଭିରୀୟ ଆରଣ୍ୟକରେ ଦୁର୍ଗିଁ ବା ଦୁର୍ଗାଙ୍କର 
ପ୍ରଥମ ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ। ସେ କାତ୍ୟାୟନ ରଷିଙ୍କର କନ୍ୟା । 
“କାତ୍ୟାୟନାୟ ବିଦ୍ମ ହେ କନ୍ୟା କୁମାରିଂ ଧୀମହି ତନ୍‌ ନୋ 
ଦୁର୍ଗିଃ ପ୍ରଚୋଦୟାତ୍‌” ( ୧ ୦ଖଣ୍ଡ) ତୈଭିରୀୟ ଆରଣ୍ୟରେ 
ଥବା ନାରାୟଣ ଉପନିଷଦରେ ଦୁର୍ଗା ଦେବୀଙ୍କୁ ଅଗ୍ନିରୂପା ତପଃ 
ପ୍ରଜ୍ପଳିତା ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଉଅଛି। ଦେବୀ ଭାଗବତରେ 
ମଧ୍ଯ ସେହି ଶ୍ଳୋକ- 


ତାଂ ଅଗ୍ନିବର୍ଣ୍ରାଂ ତପସା ଜ୍ଵଳନ୍ତୀ ବୈରୋଚନଂ 
ବୈରୋଚନୀଂ କର୍ମ ଫଳେଷୁ ତୁଷ୍ଟାମ । 
ଦୁର୍ଗାଦେବୀଂ ଶରମହଂ ପ୍ରପଦ୍ୟେ 
ସୁତରସି ତର ସେ ନମଃ” | (୭/୩୧/୪୫) 


ଏହି ଦୁର୍ଗା ଅଗ୍ନି ସ୍ଵରୂପା ଏବଂ ସର୍ବ ଦେବଙ୍କର ସମ୍ମିଳିତ 
ତେଜ। ଦୁର୍ଗା ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ତାଙ୍କର ତତ୍ତ୍ଵ ଦୁର୍ଞେୟ 
ହେତୁ ସେ ଦୁର୍ଗା । ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ପୁରାଣାନୁସାରେ ନାନାବିଧ 
ଦୁର୍ଗତି ନାଶ ସହିତ ଦୁର୍ଗମ ଭବ ସାଗର ପାରି ହେବାର ଏକମାତ୍ର 
ତରଣୀ ହେତୁ ସେ ଦୁର୍ଗା। ୮୪/୧୦ ( ୨୮୫ ଅଧାାାୟ) ତାଙ୍କର 
ସ୍ମରଣ ମାତ୍ରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଅଶେଷ ଭୟ ଦୂର ହୁଏ । 
ସଂସ୍ଫୃତ ମହାଭାରତର ବିରାଟ ପର୍ବରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ 
ତୁମେ ଦୁର୍ଗତି ନାଶ କର ବୋଲି ଲୋକେ ତୁମକୁ ଦୁର୍ଗା ବୋଲି 
କହନ୍ତି। କାନ୍ତାର ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁମାନେ ଅବସନ୍ନ ହୋଇ ପଡ଼ନ୍ତି, 
ମହା ସମୁଦ଼ୂରେ ଯେଉଁମାନେ ମଗ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, ଦସ୍ୟୁମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ଯେଉଁମାନେ ବନ୍ଦୀ ହୁଅନ୍ତି, ସେଇ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ତୁମେ ଉଦ୍ଧାର 
କରିଥାଅ । ଜଳ ପାର ହେବାବେଳେ କାନ୍ତାରରେ ଓ ଅରଣ୍ୟରେ 
ଯେଉଁମାନେ ତୁମକୁ ସ୍ମରଣ କରିଥାନ୍ତି। ହେ ଦେବୀ ! ସେମାନେ 


କଦାପି ବିପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ନାହଁ । (୬/୨୦-୨୨ ଶ୍ଳୋକ) । 
ବ୍ରହ୍ମ ବୈବର୍ତଭ ପୁରାଣାନୁସାରେ ଦେବୀ ଦୁ ଗଁତିନାଶିନୀ 
ନାରାୟଣୀଙ୍କର ସ୍ମରଣ ମାତ୍ରେ ମାନବ କୁଳର ଦୁର୍ଗତି ନାଶ 
ହୋଇଥାଏ (ପ୍ରକୃତି ଖଣ୍ଡ ୬୪/ ୫ ) । ତନ୍ତ୍ର ଉପାଖ୍ୟାନରେ 
ଦେବୀ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଦେବୀ ମାହାମ୍ମୟ୍‌ ଶ୍ରବଣ ମାତ୍ରେ କୌଣସି 
ଦୁର୍ଗତି ହୁଏ ନାହିଁ। ଦେବୀ ଚଣ୍ଡୀ ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗତି ଦୂର କହିଥାନ୍ତି 
ବୋଲି ସେ ଦୁର୍ଗତି ତାରିଣୀ ଦୁର୍ଗା ନାମରେ ପରିଚିତା ( ତନ୍ତ୍ର 
୧୨/୫୬) ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ଦୁର୍ଗାସୁର ବଧ ପରେ 
ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ନାମରେ ପରିଚିତା ହୋଇଛନ୍ତି। ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ପୁରାଣ 
ତଥା ଦେବୀ ଭାଗବତରେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ସବିଶେଷ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ରହିଅଛି। ଦୁର୍ଗା ବା ଚଣ୍ଡୀଙ୍କ ବାହନ ହେଉଛନ୍ତି ସିଂହ । କାଳିକା 
ପୁରାଣାନୁସାରେ ଦେବୀ ଶବଃ ବା ଶିବଙ୍କ ଉପରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ, 
ସେତେବେଳେ ସେ କାଳୀ। ଯେତେବେଳେ ରକ୍ତପଦ୍ମରେ 
ଦଣ୍ଡାୟମାନ ସେତେବେଳେ ସେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପ୍ରତି ରୂପା । 
ଯେତେବେଳେ ସେ ସିଂହ ପୃଷ୍ଠରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତା, ସେତେବେଳେ 
ସେ ମହିଷାସୁର ମର୍ଦ୍ଦିନୀ ଦୁର୍ଗା ( କାଳିକାପୁରାଣ ୫୮ / ୫୯) | 
ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ପୁରାଣାନୁସାରେ ଦେବୀ ଚଣ୍ଡୀଙ୍କୁ ଗିରିରାଜ ହିମାଳୟ 
ସିଂହ ବାହନ ଦାନ କରିଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ପଦ୍ମ ପୁରାଣ ବର୍ଣ୍ଣନାନୁସାରେ 
ଦେବୀଙ୍କ କ୍ରୋଧରୁ ସିଂହର ଜନ୍ମ ହୋଇଥଲା ( ସୃଷ୍ଟି ଖଣ୍ଡ ୪୪ / 
୭୮) । ସ୍ଵାମୀ ହରିହରାନନ୍ଦ ଗିରି ତାଙ୍କର ହିନ୍ଦୁ ପୂଜା ରହସ୍ୟ 
ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଦେବୀଙ୍କର ସିଂହବାହନ ହେବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ସିଂହ ହେଉଛି ପଶୁରାଜ। ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ପାଶବିକ ପ୍ରବୃଭି ଉପରେ ନିୟାମକ ହେଉଛି 
ବିଚାର ବୁଦ୍ଧି ବା ବିବେକ ବୁଛ୍ଧି। ଭଗବତୀ ଦୈବ ଶକ୍ତି କେବଳ 
ଏହାର ଉପରେ ଆରୁଢ଼ା ହୋଇଥାନ୍ତି। ତାହାର ପ୍ରତୀକ ରୂପ 
ହେଉଛି ସିଂହ ( ହିନ୍ଦୁ ପୂଜା ରହସ୍ୟ ଦୁର୍ଗା ପୂଜା ରହସ୍ୟ 
ପ୍ରବନ୍ଧ) । ସଂହାରର ଦେବୀ ରୁଦ଼ାଣୀଙ୍କର ସିଂହବାହନ ହେବା 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ । ଏଥୁପାଇଁ ମା” ମହିଷାସୁର ମର୍ଦ୍ଦିନୀ ଦୁର୍ଗା ସିଂହ 
ଅଧୁରୂଢ଼ା। 

ଏହି ଦୁର୍ଗା ପୂଜାର ଆରମ୍ଭ ଗୁପ୍ତ ଯୁଗରେ ହୋଇଥବା 
କଥା ବହୁ ଗବେଷକ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି। ଦେବୀ ମାହାତ୍ମ୍ୟ 
ବା ଚଣ୍ଡୀର ଉପାଖ୍ୟାନ ସହ ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ପୁରାଣ ଏହି ସମୟରେ 
ପ୍ରକାଶ ହୋଇଥୁଲା। ଏ ପୁରାଣ ରଚନାକାଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ 


ମା ® % ଓ ମନା” ( ¬ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


୫ମ ଶତାବ୍ଦୀ ବୋଲି ଯୋଗେଶ ଚନ୍ଦ୍ର ରାୟବିଦ୍ୟାନିଧୁ 
ମତ ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ( ପୂଜା ପାର୍ବଣ (ବଙ୍ଗଳା), 
ପୃ- ୧୪୯) | ଇତିହାସରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ପଞ୍ଚମ ଓ 
ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥଲା । 
କଳିଙ୍ଗରେ ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପ୍ରାଚୀନତମ ପ୍ରମାଣ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ 
ଦେବୀଙ୍କ ଉପାସନାରୁ ଜଣାଯାଇଥାଏ। 


ଖିଳ ହରିବଂଶ ମହାଭାରତର ପରିଶିଷ୍ଟ ରୂପରେ 
ପରିଗଣିତ। ଏଥୁରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ ଦେବୀ, ପର୍ବତ, ନଦୀ 
ଗୁହା ପ୍ରଭୃତିରେ ବାସ କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଜାତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପୂଜିତା ହୁଅନ୍ତି (ଖିଳ ହରିବଂଶ ୩/୬-୮) । ଏହି ଦେବୀ 
ପୌରାଣିକ ଯୁଗରେ ପାର୍ବତୀ ଉମାଙ୍କ ସହ ଅଭିନ୍ନତା ଲାଭ 
କରି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମରେ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରି ପାରିଥୁବା 
କଥା ଡଃ. ଶଶିଭୂଷଣ ଦାସଗୁପ୍ତ ତାଙ୍କର “ଭାରତେର ଶକ୍ତି 
ସାଧନା ଓ ଶାକ୍ତ ସାହିତ୍ୟ (ପୃ-୧୦) ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି। ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତ ଭୀଷ୍ମପର୍ବରେ ଦେବୀ କାନ୍ତାର, 
ଭୟଙ୍କର ଦୁର୍ଗମ ସ୍ଥାନରେ ଓ ଭକ୍ତଗଣଙ୍କ ଗୃହରେ ବାସ କରିଥାନ୍ତି 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଅଛି ( ୨ ୩/ ୧ ୪ ) | ପ୍ରାୟତଃ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା- ଚଣ୍ଡିକା- ବିନ୍ଧ୍ୟଯବାସିନୀ ମୂଳତଃ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଦେବତା 
ଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ପରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କ ସହିତ ଗୃହୀତା ଓ 
ପୂଜିତା ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରନ୍ଥରେ କୁହାଯାଇଅଛି । ଏଥୁରୁ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ ମାତୃ ପୂଜାର ଶକ୍ତି ସାଧନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବୈଦିକ 
ଓ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ପରଂପରା ସମ୍ଭୂତ ନୁହେଁ। ପ୍ରାଚୀନତମ ବୈଦିକ 
ସୂକ୍ତରେ ମାତୃ ଦେବୀଙ୍କର ସ୍ପଷ୍ଟ ଉଲ୍ଲେଖ ନଥୁଲେ ମଧ୍ୟ 
ଯଜୁର୍ବେଦ, ଅଥର୍ବ ବେଦ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ - ଆରଣ୍ୟକ ଉପନିଷଦ 
ପ୍ରଭୃତିରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବୀଙ୍କର ଉଲ୍ଲେଖ ମିଳେ ବୋଲି 
ଡଃ. ଶଶିଭୂଷଣ ଦାସଗୁପ ତାଙ୍କର “ଭାରତେର ଶକ୍ତି ସାଧନା 
ଓ ଶାକ୍ତ ସାହିତ୍ୟ ( ପୃ- ୧୦ ) ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 


ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ପୁରାଣର ଶ୍ରୀଚଣ୍ଡୀରେ ଦେବୀ ତତ୍ତ୍ଵ 
ପ୍ରକାଶିତ। ଦେବୀ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କରି ମଧୁ କୈଟଭଙ୍କୁ କାଳ 
ନିଦ୍ଧାରେ ଅଭିଭୂତ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଏହା ହିଁ ଦେବୀଙ୍କର ପ୍ରଥମ 
ରୂପ ଥୁଲା। ମଧୁ କୈଟଭଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣୁ ବିନାଶ କରିଥୁଲେ। ଦ୍ବିତୀୟ 
ଚରିତ୍ରରେ ଦେବୀ ନିଜ ହସ୍ତରେ ମହିଷାସୁରଙ୍କୁ ବଧ କରିଥଲେ 
ଏକ ଦେବୀଙ୍କର ତୃତୀୟ ଚରିତ୍ରରେ ମହାସରସ୍ଵତୀ ରୂପରେ 


ଧୂମ୍ବ ଲୋଚନ, ଚଣ୍ଡମୁଣ୍ଡ ଓ ରକ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କୁ ବଧ କରିଥ୍‌ଲେ, 
( ପଞ୍ଚୋପାସନା ଡଃ. ଜିତେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ବନ୍ଦୋପାଧ୍ୟାୟ ବଙ୍ଗଳା 
ପୃ-୨୩୮))। ଶ୍ରୀଚଣ୍ଡୀ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାରେ ରାଜା ସୁରଥ ଓ 
ସମାଧୁ ବୈଶ୍ୟ ମେଧା ରଷିଙ୍କ ଉପଦେଶାନୁଯାୟୀ ମାଂ” 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ମୃଣ୍ମୟୀ ପ୍ରତିମା ନିର୍ମାଣ କରି ନିଜ ରକ୍ତ ବଳିଦାନ 
ପୂର୍ବକ ଦେବୀଙ୍କର ଆରାଧନା କରିଥୁଲେ। ଦେବୀ ମହାମାୟା 
ସେମାନଙ୍କ ପୂଜା ଆରାଧନାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ସୁରଥ ରାଜାଙ୍କୁ 
ଭୁକ୍ତି ଏବଂ ସମାଧ୍‌ ବୈଶ୍ୟଯଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ଏହି 
ପୂଜା ଉତ୍ତରାୟଣ ବସନ୍ତ କାଳରେ ହୋଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ଦେବୀ 
ଭାଗବତ, ବୃହଦ୍ଧର୍ମ ପୁରାଣ ଓ ଶ୍ରୀ ମହାଭାଗବତ ପୁରାଣରେ 
ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅକାଳ ବୋଧନ ହୋଇଥଲା ବୋଲି 
ବଣ୍ଢିତ ଅଛି। ଶରତ କାଳରେ ଦକ୍ଷିଣ କାଳରେ ଏହି ପୂଜା 
ହୋଇଥଲା ବୋଲି ସ୍ଵାମୀ ନିର୍ମଳାନନ୍ଦ ତାଙ୍କର ଦେବଦେବୀ 
ତାଦେର ବାହନ (ପୃ ୨୪୮- ୨୫୫ ) ପୁସ୍ତକରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି। ଏଥୁରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ରାମାୟଣ ଯୁଗରେ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦେବୀପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥୁଲା। ଦୁର୍ଗା 
ପୂଜା ପ୍ରାୟ ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷରୁ ଉର୍ଵ୍ବ ହେବ ପ୍ରଚଳନ ହୋଇ 
ଆସୁଅଛି। ବିରଜା ହେଉଛନ୍ତି ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବ ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରସ୍ତର 
ନିମିତ ଦେବୀମୂଭଭି। ସେ ଦ୍ଵିଭୁଜା ମହିଷାମର୍ଦ୍ଦିନୀ। ଏହି ମୂଭି 
ଅନୁମାନିକ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟ ୨ୟ ଶତାବ୍ଦୀର ବୋଲି ଗବେଷକ ଅନୁମାନ 
କରିଥାନ୍ତି। ମହାଭାରତ ସମୟକୁ ଶାକ୍ତ ଉପାସନା ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ 
ଲାଭ କରିଥୁଲା। ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରେରଣାରେ 
ଅର୍ଜୁନ ଦୁର୍ଗା ସ୍ତୁତି କରିଥ୍‌ଲେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ସ୍ତବରେ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ 
କାଳୀ, ଚଣ୍ଡୀ, ତାରିଣୀ, କାତ୍ୟାୟନୀ, ନନ୍ଦକୁଳୋଭବା, 
ମହିଷାସୁର ମର୍ଦ୍ଦିନୀ, ଶାକମ୍ବରୀ, ଅଗ୍ନିସ୍ଵରୂପିଣୀ, ସାବିତ୍ରୀ, 
ସରସ୍ଵତୀ, ନିଦା, ମାୟା, ଭଗବତୀ ଓ କାନ୍ତାରବାସିନୀ ଭାବରେ 
ସ୍ତୁତି କରିଛନ୍ତି ( ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତ ଭୀଷ୍ମ ପର୍ବ ୨୩ ଅଧ୍ୟାୟ) । 
ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଅଜ୍ଞାତ ବାସ ସମୟରେ ପାଣ୍ଡବଗଣ 
ଦ୍ଵୌପଦୀଙ୍କସହ ମତ୍ସ୍ୟ ଦେଶର ବିରାଟ ନଗରକୁ ଗମନ 
କାଳରେ ଯୁଧ୍‌ଶ୍ଵିର ମନେ ମନେ ତ୍ରିଭୁବନେଶ୍ବରୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି 
କରିଛନ୍ତି। ଏହି ସ୍ତବରେ ଦୁର୍ଗା ଯଶୋଦା ଗର୍ଭ ସମ୍ପୂତା ଓ ନନ୍ଦ 
ଗୋପାଳ କୁଳରେ ଜାତ, କଂସଦ୍ଧାରା ଶିଳାରେ ନିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ 
ଆକାଶ ମାର୍ଗରେ ଅନ୍ତର୍ିଁତା ହୋଇ ଯାଇଥୁଲେ। ସଂସ୍କତ 


( ୪ ) ୮୮ «9 ୭ ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ମହାଭାରତ ବ୍ୟତୀତ ତୁଳସୀ ଦାସଙ୍କ ଦ୍ବାରା ରଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଚଣ୍ଡୀ ପୁରାଣ ବା ଶ୍ରୀଭାଗବତ ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମର 
ପରାକାଷ୍ଠା ବର୍ଣ୍ଣନା ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । ସାରଳା 
ଦାସଙ୍କ ସମୟରେ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମରେ ପ୍ରସାର ଘଟିଥୁଲା। ଏହି 
ସମୟ ଓଡ଼ିଶାର ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଯୁଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
ଶାକ୍ତ ଦର୍ଶନ ସତେଯେପରି ତାଙ୍କ ମହାଭାରତରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଲାଭ 
କରିଥୁଲା। ତେଣୁ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ ଗ୍ରନ୍ଥରେ 
ମହାମାୟା ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ବନ୍ଦନାର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 
ଆଦି ପର୍ବରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଲାଖବିନ୍ଧାରେ ସଫଳତା ପାଇଁ 
ମହାମାୟା ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରିଥୁଲେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସ୍ଵାମୀ ରୂପରେ 
ପାଇବା ପାଇଁ ସୁଭଦ୍ମା ଦୁର୍ଗା ସ୍ତୁତି କରିଥୁଲେ ( ସାରଳା 
ମହାଭାରତ ମଧ୍ଯ ପର୍ବ ୧ମ ଖଣ୍ଡ ପଦ - ୩୨୮ ପୃ-୨୩୨) | 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବନବାସ ସମୟରେ ନିରାପଦରେ ଫେରିବା ପାଇଁ 
ଦ୍ବୌପଦୀଙ୍କର ବନଦୁର୍ଗା ଓଷା ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ। ସାରଳା 
ଦାସଙ୍କ ଚଣ୍ଡୀ ପୁରାଣରେ ମହିଷାସୁରକୁ ସୈନ୍ୟବଳ ସହ 
ଆସିବାକୁ ଚଣ୍ଡମୁଣ୍ଡଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି। ସଭାପର୍ବରେ ଦୁର୍ଗା ବହୁ ତାନ୍ତ୍ରିକ 
ସିଦ୍ଧିର ଅଧ୍କାରିଣୀ ହୋଇ ବହୁ ରୂପରେ ରାକ୍ଷସ କୁଳକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରିଥୁବାର ବିବରଣ ଅଛି। ସେ ମୋହିନୀ କାମସେଣା ରୂପରେ 
ମଦନ ଭାବରେ ମାୟା କରି ମୋହିନୀ ରୂପରେ ଚଣ୍ଡମୁଣ୍ଡ ଶୁମ୍ଭ 
ନିଶୁମ୍ଭକୁ ବଧ କରିଥ୍‌ଲେ । ଉଲଗ୍ନଶାୟୀ ହୋଇ ନିଜ କେଶରୀ 
ପିଠିରେ ମହିଷାସୁରଙ୍କୁ ବଧ କରିଛନ୍ତି। ଆଦିକବିଙ୍କ 
ଲେଖନୀରେ- 


ମହିଷାସୁର ବଧ କଲୁ ଗୋ ହୋଇଲୁ ଉଲଗ୍ନଶାୟୀ 
ମୋହନ କାମଗତେ ମୂହଚ୍ଛାଗଲା ଚାହିଁ ଚାହିଁ 
ଶୂଳେକ ମାରି ମାଡ଼ି ବସିଲୁ ବକ୍ଷସ୍ଥଳେ 
ତୁହି ସେ ଅସୁର ବଳଧ୍ବଂସୁ ସର୍ବକାଳେ ।” 
(ସଭାପର୍ବ (୨୫୩-୨୫୪ ପଦ) 


ଜରାସନ୍ଧ ଦ୍ବାରା ବନ୍ଦୀ ରାଜଗଣ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରି 
ଶାରଦୀୟ ଦୁର୍ଗୋତ୍ସବ କରିବା ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି- 


“ମାଗୋ କନ୍ୟା ମାସ ଶୁକଳ ପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀର ତିଥ୍‌ 
ଶରଦ ଉତ୍ସବ କରି ତୋତେ ହୋଇଥୁବୁ ଭଗତି।” 


(ସଭାପର୍ବ ପଦ- ୨୬୪) 


ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ଲେଖନୀରେ କେଉଁ ତନ୍ତ୍ର ଦେବୀଙ୍କୁ 
କେତେବେଳେ ସ୍ମରଣ କରିବା ଉଚିତ ଜଣେ ସିଦ୍ଧ ସାଧକ 
ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ବିଭିନ୍ନ ବିପଦରେ ଦୁର୍ଗତି ତାରିଣୀ 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପକୁ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ 
କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ଦେବୀ ଅନନ୍ତୟୀ ଅନନ୍ତ ରୂପରେ 
ବିରାଜମାନା। ସେ ସବୁଠାରେ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା କରିବାରେ 
ସମର୍ଥା। ରଣରେ ନାରାୟଣୀ, ଜଳରେ ମାହେଶ୍ଵରୀ, ଅଟବୀ 
ଓ ଦୁର୍ଗରେ ସର୍ବକାଳରେ ସର୍ବଠାରେ ସର୍ବ ମଙ୍ଗଳା, ଜ୍ରରେ 
ରୁଦ୍ଧାଣୀ, ଶ୍ଳେଷାବ୍ୟାଧ୍‌ରେ ବହ୍ନାଣୀ, ବାଡ଼ି ଭେଦରେ ବାରାହୀ । 
ରାଜ ବିଗ୍ରହ କାଳରେ ଇନ୍ଦ୍ରାଣୀ, କାମରସ କାଳରେ କାମାକ୍ଷୀ, 
ବ୍ୟାଧୁପୀଡ଼ାରେ ପିଙ୍ଗଳାକ୍ଷୀ, ଅଜୀର୍ଣ୍ଣରେ ଉଗ୍ରତାରା, ଗର୍ଭ 
ଭାରରେ ଭୈରବୀ, ବିଭିନ୍ନ ଶରୀର ରୋଗ ବ୍ୟଯାଧ୍ରେ ତ୍ରିପୁରା, 
ଦୁର୍ଘଟଣାରେ କାଳୀ, ଯାତ୍ରାନୁକୂଳରେ ମଙ୍ଗଳା, ପାକ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ହିଙ୍ଗୁଳା, ଭୋଜନରେ ମହାଖଳା, ଅନୁଭବରେ ଅନନ୍ତାୟୀ, 
କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରେ ବରୁଣାୟୀ, ମୃଗୟାରେ ହିରଣାୟୀ, ଶୟନରେ 
ଜାଗୁଳାଭ୍ା ଅଧ୍ୟାନ କାଳରେ ଅରୁଣାଙ୍ଗୀ, କେଶ ସଂଯୋଗ 
କାଳରେ ଭାବାଙ୍ଗୀ, କ୍ଷେତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଚାମୁଣ୍ଡା, ଭରା ଆରମ୍ଭ 
କାଳରେ ବାସେଳୀ ଓ ଉପଦୃବ କାଳରେ ଭଦୁକାଳୀଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ 
କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି। ଏହି ଦୁର୍ଗା ହେଉଛନ୍ତି ଶାରଳା ଚଣ୍ଡୀଙ୍କର 
ରୂପାନ୍ତର ମାତ୍ର। 


ରଗ୍‌ବେଦରେ ଦେବୀ ସୂକ୍ତରେ, ପରମେଶ୍ବରୀ ବାକ୍‌ 
ଦେବୀ ରୂପରେ, ସାମ ବେଦରେ ରାତି ସୂକ୍ତରେ ରାତ୍ରି ରୂପା 
ବିଶ୍ବ ଜନନୀ ରୂପରେ, ଯଜୁଃ ବେଦରେ ଜ୍ୟୋତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ 
ମହାବିଦ୍ୟା ଓ ମହାମାୟା ରୂପରେ ଏବଂ ଅଥର୍ବ ବେଦରେ 
ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଭାବରେ ଶକ୍ତି ପରିକଜଳ୍ପିତା। ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵରୂପା 
ଶକ୍ତି ଦେବୀ ହଁ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି। ସେ ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିତି ଏବଂ ପ୍ରଳୟର 
ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ କୁହାଯାଇଅଛି- 


ଏସୃଷ୍ଟି- ସ୍ଥିତି- ବିନାଶାନାଂ ଶକ୍ତି ଭୂତେ ସନାତନୀ 
ଗୁଣା ଶ୍ରୟେ ଗୁଣମୟେ ନାରାୟଣୀ ନମସ୍ତୁତେ ।” 


ସଂଧ୍ୟା ନିଳୟ, ପି.ଏମ୍‌.ବି- ୬୪ 
ହାଉସିଂବୋର୍ଡ଼ କଲୋନୀ, ବଳିଆପଣ୍ଡା 
ପୁରୀ-୭୭୫୨୦୦୧ 


ମା ୭ 9 ଓ ମାନା ( ୬ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ପୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ ® ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଜୀବନରେ ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜନ୍ମର ୧୫୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ଭି ପାଳନ କରିବା 
ବେଳେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ‹ବରଉ୍ଭମାନ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ଗାନ୍ଧୀ ମାର୍ଗର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଛି କି?” ଏ ପ୍ରଶ୍ନ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ମନରେ ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ଯେଉଁମାନେ ନୂତନ ପିଢ଼ି, ସେମାନେ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଚିନ୍ତା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଜୀବନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଅନେକ କିଛି 
ଶିଖିବାର ଅଛି । ଏହା ଯେଉଁ ମାନେ 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଛନ୍ତି ବା କରୁଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି। ବର୍ଭମାନ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନରେ ଆମେ ଦେଖୁଁ ହିଂସା 
ଚାରିଆଡ଼େ ବ୍ୟାପିଛି। ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଯଦି ମନେ 
ପକାଇବା, ତେବେ ଦେଖିବା ଗାନ୍ଧୀ 
ଜୀବନ ବ୍ୟାପୀ କେବଳ ଦେଇଛନ୍ତି। 


ଗାନ୍ଧୀ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥୁଲେ ଯେ ହିଂସା, ଅପରାଧ ଏବଂ 
ଖରାପ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ବା ହତ୍ୟା କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ। ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା ପରିବର୍ଭନ କରିବାରେ | 
ଉଦାହରଣ ଭାବେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଗାନ୍ଧୀ କହୁଥୁ୍‌ଲେ, 
ଅପରାଧ ସାମ୍ପ୍ରତିକ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ। ବର୍ଭମାନ 
ଆମେ କିପରି ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ହିଂସାକୁ ଦୂର କରିପାରିବା ? 
ଇତିହାସ ଆମକୁ ଦେଖାଇଛି ଯେ ହିଂସା ଦ୍ଵାରା ହିଂସା ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ। ଯେଉଁମାନେ ହିଂସ୍ରକ ଆଚରଣ କରନ୍ତି ହୁଏତ ତାହା 
ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଓ କ୍ଷଣିକ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥାଏ କିନ୍ଛୁ ଏହାଦ୍ବାରା 
ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ହିଂସ୍କକ ବ୍ୟବହାର ଅଧୁକ ବଳଶାଳୀ 


ଡକ୍ପର ସୌରୀବଂଧୁ କର 


ହୁଏ। ଯାହା ଉପରେ ଏହି ହିଂସ୍ରକ ବ୍ୟବହାର ହୋଇଥାଏ, 
ହୁଏତ ସେ ନିଜକୁ ଅଧୁକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇ ହିଂସା ଆଚରଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ। ଏହାର ଅନେକ ଉଦାହରଣ ଆମେ 
ବର୍ତମାନ ସମାଜରେ ଦେଖିବାକୁ 
ପାଉଛୁ। ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ଘଟୁଥ୍ବା 
ହିଂସାର ପ୍ରତିଫଳନ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ 
ଘଟେ ଓ ହିଂସା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବାହାରକୁ 
ଚାଲିଯାଏ। ଏହା ଫଳରେ ଅନେକ 
ଲୋକ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ନ୍ତି ଓ 
ଅନେକ ଧନଜୀବନ ରାଷ୍ଟ୍ରର ନଷ୍ଟ ହୁଏ। 


ସଭ୍ୟତ। ଆରମ୍ଭ ହେ ବ। 
ଦିନଠାରୁ ଏହି ପାଞ୍ଚ ହଜାର ବର୍ଷରେ 
ବିଭିନ୍ନ ତଥ୍ଯରୁ ଦେଖାଯାଇଛି ଯେ 
ବିଶ୍ବରେ ଚଉଦ ହଜାର ପାଞ୍ଚଶହ ଯୁଦ୍ଧ 
ସଂଗଠିତ ହୋଇଛି। ଯେଉଁଥିରେ ଚାରି ବିଲିୟନ ଲୋକଙ୍କର 
ଜୀବନହାନୀ ଘଟିଛି। ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ସୁଦ୍ଧା ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର 
ସଂଘର୍ଷରେ ୨୧ ନିୟୁତ ଲୋକ ପ୍ରାଣ ହରାଇଛନ୍ତି। ଯୁଦ୍ଧ ଯେପରି 
ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ବାସ୍ତବତାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ ଯୁଦ୍ଧଖୋର ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଯୁଦ୍ଧକୁ ସଠିକ୍‌ ବୋଲି ଯୁକ୍ତିକରି କହନ୍ତି ଯେ ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ହଁ 
କେବଳ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇପାରେ । ଲିଗ୍‌ ଅଫ୍‌ ନେସନସ୍‌ 
ଓ ଜାତିସଂଘ ଗଠନ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ ହେଉଛି। ମନୁଷ୍ଯ 


ହୁଁ ନିଜ ପ୍ରଜାତିର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ହତ୍ୟାକାରୀ ଭାବରେ 


ଗୌରବଲାଭ କରିଛି। 


( ୬) ୮୮ «9 ୭ ୭ ୬୬୬ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଲୋକମାନେ ଯେତେବେଳେ ଅହିଂସା ସମ୍ପର୍କରେ 
କଥାବାର୍ତା କରନ୍ତି, ସେମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଯେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ହାତରେ ଏହି କ୍ଷମତା ଥଲା, ଅମାପ କ୍ଷମତା ରହିଥୁଲା। କିନ୍ତୁ 
ଏହା ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଯେ ସେ ଥୁଲେ ଜଣେ 
ସନ୍ଥ, ଆମ୍ଭେମାନେ ନୋହୁଁ କିମ୍ବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେହି 
ସାହସ, ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଓ ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପରି 
ଅହିଂସା ଶକ୍ତିର ଅଧୂକାରୀ ହେବା କହିବା ଆମ ପରି ସାଧାରଣ 
ମଣିଷ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଗାନ୍ଧୀ ଅନୁଭବ କରିଥୁଲେ 
ଯେ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ପରମାଣୁ ବୋମାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତିଶାଳୀ । 
ସେ ପରମାଣୁ ବୋମାକୁ ଭୟ କରୁ ନଥୁଲେ। କାରଣ ସେ 
ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ଯେ ପରମାଣୁ ବୋମା ଶରୀରର କ୍ଷତି କରିପାରେ 
କିନ୍ତୁ ତାହା ଆତ୍ମାକୁ ହତ୍ୟା କରିପାରିବ ନାହିଁଁ। ସେ ତେଣୁ 
କହିଥୁଲେ, ମାନବଜାତି ହିଂସାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବ କେବଳ ଅହିଂସା 
ମାଧ୍ଯମରେ। ଘୃଣା ପ୍ରେମ ଦ୍ଵାରା ଜୟ କରାଯାଇପାରେ। ଘୃଣା 
ପାଇଁ ଯଦି ଘୃଣା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ତେବେ ଏହା କେବଳ ଉପରସ୍ତରରେ 
ନୁହେଁ ବରଂ ଘୃଣା ଗଭୀରତାର ସ୍ଥାନ ନିଏ। ହିଂସାର ଦୂରଗାମୀ 
ଫଳାଫଳ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଅତି ତରବରିଆ 
ଭାବେ ହିଂସ୍ରକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟାପୃତ ନହେବା ଉଚିତ । କେବଳ 
ସେତିକି ନୁହେଁ ମନୁଷ୍ୟ ଓ ସମ୍ପଭି ପ୍ରତି ହିଂସା ସୃଷ୍ଟି ହେବା 
ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ଧ ଘୋର ବାଦଲ ମଧ୍ଯରେ ଆଚ୍ଛନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 
ଯଦି ଅହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ, କୌଣସି ଚାପ ପ୍ରୟୋଗ ନକରି 
ଆଲୋଚନା ହୁଏ, ତେବେ ଦ୍ୁହ୍ଦ୍ରର ସମାଧାନ ସମ୍ଭବ ହୁଏ । 
ତେଣୁ ଗାନ୍ଧୀ ଆମକୁ ସତର୍କ କରି ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ଆମେ ପାପକୁ 
ଘୃଣା କରିବା ଦରକାର, ପାପୀକୁ ନୁହେଁ | ଶାନ୍ତି ଓ ସମାଧାନର 
ବାଟ ଖୋଜିବାର ଏହା ହେଉଛି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ମୌଳିକ ମାର୍ଗ । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ମତରେ ଅହିଂସାର ସକ୍ରିୟତା ନିର୍ଭର କରେ 
ପ୍ରେମ ଓ ସତ୍ୟରେ। ସେ କହିଛନ୍ତି, ସକାରାତ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅହିଂସା 
ହେଉଛି ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଭଲ ପାଇବା, ସବର୍୍ରେଷଠ ଦାନଶୀଳତା | 
ଯଦି ମୁଁ ଅହିଂସାର ଅନୁଗାମୀ, ତେବେ ମୋର ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କୁ 
ଭଲ ପାଇବାକୁ ହେବ । ମୋତେ ସେହି ନିୟମ ଯେଉଁମାନେ 
ଭୁଲ୍‌ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ହେବ 
ସେମାନେ ମୋର ଶତ୍ରୁ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ମୋର ଅଜଣା ହୁଅନ୍ତୁ। 
ଏହି ସକ୍ରିୟ ଅହିଂସା ସତ୍ୟ ଓ ଭୟଶୂନ୍ୟତା ସହିତ ଯୁକ୍ତ। 


ଗାନ୍ଧୀ ଅହିଂସା ଓ ଶାନ୍ତିର ଦୂତ ଭାବରେ ବାରମ୍ବାର 
ଶାରୀରିକ ଶକ୍ତି ଉପରେ ଓ ନୈତିକ ଶକ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଉପରେ 
ଜୋର୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି। ସେ ଆତ୍ନା ଶକ୍ତିକୁ ଶାରୀରିକ ହିଂସା ଉପରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏହି 
ଅହିଂସାର ଶକ୍ତିକୁ ଆମେ କିପରି ନିଜ ଜୀବନରେ, ସମାଜରେ, 
ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିବା ତାହା ହଁ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । 
ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ବହୁମୁଖୀ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା। ଏହା ଯେକୌଣସି ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସଫଳ ଭାବେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରେ। ବର୍ଣ୍ତଗତ ବୈଷମ୍ୟ, 
ଲିଙ୍ଗଗତ ତାରତମ୍ୟ, ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରରୋଚିତ ଦମନ, ପ୍ରକୃତିଗତ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଜନତାଙ୍କୁ ଏକାଠି କରିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। ଏହାଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ ହେବ, 
ତାହା ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇପାରିବ। 


ଆମକୁ ମନେରଖିବାକୁ ହେବ ଯେ ସମଗ୍ର ଜୀବନ 
ଗୋଟିଏ। ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଗୋଟିଏ ଗୃହ । ସମସ୍ତ ସଭ୍ୟ ଗୋଟିଏ 
ପରିବାର। ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ଗୋଟିଏ ସମଷ୍ଟି। ସେହି ସମଗ୍ରତା 
ମଧ୍ଯରୁ କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନ ନୁହେଁ। ଧରିତ୍ରୀ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ 
ପବିତ୍ର ଉପହାର, ଯାହାକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିବାକୁ ହେବ, ଉଲ୍ୁସିତ 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ମିଳିମିଶି ସେଥୁରୁ ନେବାକୁ ହେବ। 
ମନୁଷ୍ୟ ଗୋଟିଏ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ । ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜ 
ସହିତ ମିଳିମିଶି ସୁସଂହତ ଭାବରେ ରହିବା ହେଉଛି ତା'ର 
କଉଁବ୍ୟ। ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃତିର ଆଇନ ବା ସତ୍ୟର ଆଇନ । 
ଯେକୌଣସି ଦୁନ୍ଦ୍ର ମାନବ ଜାତି ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା ରଖି ଅତିକ୍ରମ 
କରିବାକୁ ହେବ। ପ୍ରେମର ଆଇନ ମାନବଜାତିକୁ ଶାସନ କରେ। 
ଯଦି ହିଂସା ବା ଘୃଣା ଆମକୁ ଶାସନ କରୁଥାନ୍ତା, ତେବେ 
ବହୁଦିନରୁ ମାନବଜାତି ଧ୍ଵଂସ ପାଇଯାଇଥାଆନ୍ତା। ମନୁଷ୍ୟ ଭଲ 
ପାଇବାକୁ ନେଇ ବଞ୍ଚେ। ସେଥପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନର 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଥିଲା, ମୋତେ ଅସତ୍ୟରୁ ସତ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ନିଅ, ଅନ୍ଧାରରୁ 
ଆଲୋକକୁ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁରୁ ଅମୃତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ନିଅ। ଜୀବନର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ସତ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି । କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ନୈତିକ କ୍ଷମତା 
ନାହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ମୌଳିକ ଅଧୂକାର ଉପରେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ 
କରିବା ମୋର ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରଥମ ନୈତିକତା ଓ ପ୍ରଥମ ସେବା 
ହେଉଛି ଅନ୍ୟର କ୍ଷତି ନ କରିବା। କାରଣ ଅହିଂସା ହେଉଛି 


ମା ୭ 9 ଓ ମନା” ( ୭ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ପୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମୋର ମୌଳିକ ନୈତିକ ଦାୟିତ୍ସ। ଏହା ମଧ୍ଯ ମୋର ମୌଳିକ 
ମାନବିକ ଅଧୁକାର । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ରାଷ୍ଟ୍ର ଯଦି ଏହି 
ଅହିଂସାକୁ ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ କରେ, ତେବେ ତାକୁ ମୁଁ ସମର୍ଥନ ବା 
ଅନୁମୋଦନ କରିପାରିବି ନାହିଁ। ଆଇନ୍‌ଷ୍ଟାଇନ୍‌ କହିଥୁଲେ, 
ମାନବଜାତିର ସମସ୍ୟା ସେହି ସ୍ତର ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ସମାଧାନ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ସେମାନେ ଜନ୍ମଲାଭ 
କରିଛନ୍ତି।” ଟଲଷ୍ଟୟ ଲେଖିଛନ୍ତି, “ପ୍ରେମ ଦ୍ବାରା ହଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ବଞ୍ଚେ ।” ଗାନ୍ଧୀ ବିଶ୍ବାସ କରିଛନ୍ତି, ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯରେ ଜୀବନ ତିଷ୍ଠି 


ରହେ। ଅସତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସତ୍ୟ ରହିଥାଏ । ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ଯରେ 
ଆଲୋକ ରହିଛି। ଏହି ସତ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ନର, ଅହିଂସା ଏବଂ 
ନୈତିକତା, ଯାହା ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ୟର ରହିବ ପ୍ରଥମ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା । 
ଯଦି ଏହାକୁ ମାନବ ପ୍ରଜାତି ଗ୍ରହଣ କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ, ତେବେ 
ଗାନ୍ଧୀ ଜୀବନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅମ୍ଲାନ ହୋଇ ରହିବ । 


ଗଜପତି ନଗର, ଭୁବନେଶ୍ବର -୭୫୧୦୦୫ 


ଆସ ମାଆ 


ଅଶିଣ ଆକାଶ କାଶତଣ୍ଡୀ ହସ 
ସୂଚାଏ ତୋ ଆଗମନ 
ତେଜି ସୁଖବାସ କାମ୍ପିଲ୍ୟ ନିବାସ 
ଆସ ଆସ ମା” ବହନ । 
ହୃଦ ସିଂହାସନ ସଜାଇ ବସିଛି 
ତୋ ଆସିବା ବାଟ ଚାହୁଁ 
ଭକତି ଅର୍ଘ୍ୟରେ ପାଦ ଧୋଇଦେବି 
ଆନନ୍ଦେ ତୋତେ ବସାଇ । 
ପୂଜି କଞ୍ଜା ପଦ ହୋଇବି ଆନନ୍ଦ 
ମନ ସୁମନ ମୁଁ ଦେଇ 
ପଟବସନା ମା” ଥାଟ ପଟୁଆରେ 
ସଅଳ ଆସ ଓହ୍ଲାଇ । 
ଗୋଳି ବୋଳି ଦେବି ଭକତି ଚନ୍ଦନ 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଦୀପ ଜାଳି 
ଅଭୟା ଅଭୟାଶିଷ ମୁଁ ଲଭିବି 
ଷଡରିପୁ ଦେଇ ବଳି । 
ଯିଏ ଯେତେ ପଛେ ଥାଉ ଏ ସଂସାରେ 
ତୋ ପରି କିଏ ବା ହେବ 
ସେନେହେ ଆଉଁସି ଅମୃତ ପରଶେ 
କୋଳକୁ ଭିଡି କେ ନେବ । 
ଅନ୍ତର ବେଦନା କା ଆଗେ କହିବି 
ଫେଡିବ ସକଳ ବ୍ୟଥା 


ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ପଣ୍ଡା 


ଶୁଖୂଲା ମୁହଁରେ ହସ ବା ଫୁଟିବ 
ଶୁଣି କା ଅମୃତ କଥା । 
ରମ୍ଭସୁତ ଦମ୍ଭ ଚୁରି ଥକିଲକି 
କହ ମାତା ଶାକମ୍ବରୀ 
ଗୋଟେ ସିନା ମଲା କୋଟିଙ୍କ ଜାଳାରେ 
ଧରା ହୁଏ ହତଶିରୀ । 
ଗଣ୍ଡା ଗଣ୍ଡା ଭେଣ୍ଡା ହୋଇ ଅଧା ଲଣ୍ଡା 
ଖଣ୍ଡା ବା କଟାରି ଧରି 
ସୁରାପାନେ ମତ ଚକ୍ଷୁ ରତରତ 
ଦେଖ୍‌ ହିଆ ଯାଏ ଥରି । 
ଶାନ୍ତି ମୈତ୍ରୀ ଦୟା କ୍ଷମା ନାହିଁ ଜମା 
ଆସି ଦେଖ ମାଂ ଶର୍ବାଣୀ 
କପଟ ଜାଲରେ ହନ୍ତସନ୍ତ ସର୍ବେ 
ଦେଖୁଲେ ପାରିବ ଜାଣି । 
ମତଙ୍ଗ କନ୍ୟକା ପଶୁ ମା” ଛନକା 
ଶୁଣି ତୁମ ଆଗମନ 
ବେଗେ ଦୁଷ୍ଟ ନାଶ ଧରଣୀ ଉଶ୍ବାସ 
ଘେନ ଏହି ନିବେଦନ । 


ପ୍ଲଟ୍‌ ନଂ- ୧୮୫୩/୩୭ ୨୦, କପିଳପ୍ରସାଦ 
ମହତାବ ରୋଡ, ପୁରୁଣା ଭୁବନେଶ୍ବର, ଭୁବନେଶ୍ବର 


( ୮) ୩୩ ଓ ଓ ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଶକ୍ତିଙ୍କର ରୂପ ଓ ରୂପାନ୍ତର 


ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶଙ୍କରଂକର ଉକ୍ତିରୁ ଜଣାଯାଏ, ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବର 
ଏକମାତ୍ର ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ହେଉଛନ୍ତି ମହାଦେବୀ ଯୋଗମାୟା ଏବଂ 
ଏହି ମହାଦେବୀଙ୍କୁ ଉପାସନା କଲେ ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 


ଗଣେଶ ଜନନୀ ଦୁର୍ଗା, ରାଧା ଲକ୍ଷ୍ମୀଃ ସରସ୍ଵତୀ 
ସାବିତ୍ରୀଚ ସୃଷ୍ଟି ବିଧୌ ପ୍ରକୃତିଃ ପଂଚଧା ସ୍ମୃତା । 


ସୃଷ୍ଟିର ସଂରଚନା ପାଇଁ ଆଦିଶକ୍ତି ନିଜକୁ ପାଂଚ 
ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରିଥୁଲେ । (€ 
ଦୁର୍ଗା, ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ସରସ୍ବତୀ, ରାଧା, ସମ୍‌ (` 
ସାବିତ୍ରୀ, କ୍ଷିତି, ଅପ୍‌, ତେଜ, କଧ୍‌ ୯ 
ମରୁତ ବ୍ୟୋମ ଆଦି ପଂଚ 
ମହାଭୂତର ରକ୍ଷାକାରିଣୀ ତଥା 
ମନୁଷ୍ୟର ସମସ୍ତ ଗୁଣମାନଙ୍କର 
ପ୍ରତୀକାମ୍କ ପରି ପ୍ରକାଶ - 
୭ ବୃଦ୍ଧି, ଚିନ୍ତା, 

, କ୍ଷୁଧା, ଛାୟା, ଶକି, 


ତୃଷା, କ୍ଷାତି, ଜାତି, ଲଢା, „+= 


ଶାନ୍ତି, ଶ୍ରଦ୍ଧା, କାନ୍ତି, ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ବୃଭି, ସ୍ମୃତି, ଦୟା, ତୁଷ୍ଟି, ମତ 


ଭ୍ରାନ୍ତି ବ୍ୟାପ୍ତି ଚିଭି ଆଦି ଏବଂ ଏହି ପଂଚ ଦେବୀ ବହୁଧା 
ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟର କ୍ରିୟା ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟାମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟା ଓ 
ଦୀକ୍ଷା ଦାତ୍ରୀ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏକତାବଦ୍ଧ ହୋଇ ଶତ୍ରୁ ସହିତ 
ଯୁଦ୍ଧ କରି ସଂସାର ତଥା ସମାଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଲାଗି ଦଶ 
ପ୍ରହରଣ ଧାରିଣୀ ଅପରାଜେୟ ମହାଶକ୍ତିର ଅଧୁକାରିଣୀ ଦୁର୍ଗା, 
ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟର ବୁଦ୍ଧି, ଜ୍ଞାନ, ଆମ୍ବାନ୍ବେଷଣର ବାଡମୟ 


ଡକ୍ପର ତୁଳସୀ ଓଝା 


ପରିପ୍ରକାଶର ଅଧୁପ୍ଠାତ୍ରୀ ସରସ୍ଵତୀ, ଧନ ଓ ଧନପ୍ରାପ୍ତି ତଥା 
ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ, ସଂରକ୍ଷଣ ଓ ବିତରଣର ଅଧଧ୍ଟାତ୍ରୀ ସୃଷ୍ଟିର 
ପାଳନକର୍ତ୍ରୀ ତଥା ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କର କଣ୍ଟଲଗ୍ନା- 
ତନୁଲୀନା ଦେବୀ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ । ମନୁଷ୍ୟ ହୃଦୟର ସତ୍‌, ଚିତ୍‌, 
ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପିଣୀ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଙ୍କର ହ୍ରାଦିନୀ ଆରାଧୂକା ଶକ୍ତି 
ଶ୍ରୀ ରାଧା । ପଂଚଭୂତ ଶରୀରର ପାପ ବିନାଶକାରିଣୀ, 
ସତ୍ୟନିଷ୍ଠା, କଲ୍ୟାଣକାରିଣୀ ଦେବୀ ସାବିତ୍ରୀ । 


୪୮ + £ ଏହି ପଂଚ ମାତ୍‌ୃକ। 
, ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଅଷ୍ଟ, ଷଡ଼, 
ଚଉରାଅଶୀ ଆଦି ବିବିଧ ମାତୃ 
ରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ସମଗ୍ର 
ଭୂ-ଭାରତରେ ପୂଜିତ ହେଲେ, 
କ୍ରମେ ବହୁ ନାମ ଧାରଣ କରି 
ଏମାନେ ମନୁଷ୍ୟର ସର୍ବଧର୍ମ ଓ 
କର୍ମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦର୍ଶୀ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ସାଥ୍‌ ଭାବରେ ପରିଚିତ ହେଲେ । 
ଏହି ଆଦିଶକ୍ତଙ୍କର ମହିମା 
ଯେପରି ଅପାର, ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ 
ସେହିପରି ଅଜେୟ । ତା'ର ନିଦର୍ଶନ ସ୍ଵରୂପ ବିଲଂକା 
ରାମାୟଣର ଏହି ଅଧ୍ୟାୟଟି ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ | 


ଅଭିଷେକର ଅବ୍ୟବହିତ ପୂର୍ବରୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଲଙ୍କେଶ୍ଵର 
ରାବଣକୁ ଯେପରି ନିଧନ କଲେ, ତାହାର ବିବରଣୀ କୁଳଗୁରୁ 
ବଶିଷ୍ପଙ୍କ ସମେତ ଅନ୍ୟ କେତେଜଣ ପାର୍ଷଦଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଥୁବା ବେଳେ ସୀତା ଶ୍ରୀରାମଙ୍କୁ କହିଲେ- 


ମା ୭ ଓ ଓ ାମାା( ୯ । 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଜାନକୀ ବୋଇଲେ ପ୍ରଭୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ନକର 
ମୁହଁ ନ ମାଇଲେ କାହୁଁ ମରନ୍ତା ଅସୁର । 
ତୁମ୍ଭେ କିବା କଷ୍ଟ ପାଇ ଅଛ ରଘୁରାଣ 
ଘୋର କଷ୍ଟ ପାଇଲି ମୁଁ ମାଇଲି ରାବଣ । 
ଏମନ୍ତ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଯେବେ ଅଛି ରଘୁ ସାଇଁ 
ବିଲଂକା ରାବଣକୁ ବଧ କର ଯାଇଁ ॥ 


ସୀତାଂକର ଏହି ସ୍ପର୍ଵିତ ଆହ୍ବାନରେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ବିଲଂକା 
ରାବଣକୁ ବଧ କରିବାକୁ ଗଲେ ମାତ୍ର ମାରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ନହେବାରୁ ପୁନଶ୍ଚ ମହାମାୟୀଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କଲେ ଏବଂ ମହାମାୟୀ 
ସୀତା ରାବଣ ସମ୍ମୁଖରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇ ତାଂକ ଅପୂର୍ବ ରୂପ 
ଲାବଣ୍ୟରେ ତାଂକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିବାରୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ବିଲଂକା ରାବଣକୁ 
ବଧ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେଲେ । ଅସୁର ନିଧନରେ ମହାଦେବୀ 
ସରସ୍ଵତୀଙ୍କର ଭୂମିକା ମଧ୍ୟ କମ୍‌ ନୁହେଁ । ବାଗ୍‌ଦେବୀ ସରସ୍ଵତୀ 
ବୁବି ଓ ଚେତନାର ଅଧୂଧ୍ଠାତ୍ରୀ ଅଟନ୍ତି । ଭସ୍ମାସୁର କଣ୍ଠରେ 
ବିଜେ କରି ସେ ଭସ୍ମାସୁରର ବୁଦ୍ଧିକୁ ଏପରି ଭ୍ରଷ୍ଟ କରିଥୁଲେ 
ଯେ ସେ ନିଜ ବରରେ ନିଜେ ମୃତ୍ୟବରଣ କରିଥଲା । 
ଅସୁରମାନେ କଠୋର ତପସ୍ୟା କରି ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶିବଂକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
କରି ବହୁ ଅପ୍ରାପ୍ୟ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମହାଦେବୀ 
ସରସ୍ଵତୀଙ୍କର ସେଥୁରେ ଅନୁମୋଦନ ନଥୁବାରୁ ତାହା ବ୍ୟର୍ଥ 
ହୋଇଯାଏ । ଏଥୁରୁ ଆଦିଶକ୍ତି ମାତୃଶକ୍ତିଙ୍କର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ 
ସହଜରେ ଅନୁମିତ ହୋଇଯାଏ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଅସୁର ନିଧନ 
ନିମିତ୍ତ ସ୍ଵୟଂ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ୟ ଆଦିଶକ୍ତିଙ୍କର ସାହାଯ୍ୟ କାମନା 
କରିଥାନ୍ତି। କଂସକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ସ୍ଵୟଂ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଯୋଗମାୟାଙ୍କୁ 
ମତର୍ଭ୍ୟାଗମନ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥୁଲେ । 


ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ନିକଟେ ବସାଇ 
କହନ୍ତି ପ୍ରଭୁ ଭାବଗ୍ରାହୀ 
ଅମ୍ବିକା ଶୁଣ ମୋ ଉତ୍ତର 
ବହନ ଯାଅ ମର୍ଭ୍ୟପୁର 
ଜନ୍ମିବୁ ଯଶୋଦା ଉଦରେ 
ମୁଁ ପୁଣି ଯିବି ମଂଚପୁରେ 
ଦେବକୀ ଗର୍ଭେ ହେବି ଜାତ 
ମୋତେ ଘେନିଣ ଯିବେ ତାତ 
ତୋତେ ଆଣିବେ ମୋତେ ଥୋଇ 


ଏକଥା ନ ଜାଣିବେ କେହି 
ମଂଚେ ହୋଇବୁ ତୁ ଯେ ଜାତ 
ଜଗତେ ହୋଇବୁ ବିଖ୍ୟାତ 
ଶୁଣ ବଚନ ଆଦି ମାତା 
ଫେଡି ଦେବକୀ ଦୁରସସ୍ଥା । 


ଏଥୁରୁ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ ଦେବୀ ସର୍ବଦା ଶକ୍ତି ରୂପରେ 
ଦେବଂକର ସମସ୍ତ କାଯ୍ୟର ସହାୟିକା ହୋଇଥାନ୍ତି । ଦେବୀଙ୍କ 
ଉପସ୍ଥିତିକୁ ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣରେ ଏହିପରି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ତସ୍ମୈ ପ୍ରବୃତି ରୂପାୟ ବ୍ରହ୍ମଣେ ପରମାତ୍ମନେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ରୂପା ଶକ୍ତିଃ ଶ୍ରୀ ପ୍ରବର୍ତୟତି ଯଦ୍ଧବିଃ । 


(ସୀନ୍ଦ ପୁରାଣ/ ୨୯/୨୩) 


ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଦେବୀ ସତ୍ତା 
ଦେବୀତ୍ସର ବନ୍ଧନ ମଧ୍ୟରେ କେବଳ ଆବଦ୍ଧ ନରହି ମନୁଷ୍ଯର 
କଳା ଚେତନା, କାବ୍ୟ ଚେତନା, ଭାସର୍ଯ୍ୟ ଚେତନାର ଉନ୍ମେଷକ 
ଭାବରେ ମଧ୍ୟ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଏହାର ବହୁବିଧ ଉଦାହରଣ 
ଆମର ଚିତ୍ରକଳା, ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ କଳା ତଥା କାବ୍ୟ କବିତା ଆଦିରେ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ହୁଏ । ଅତଏବ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୁରୁଷ ସତ୍ତା 
ମଧ୍ୟରେ ସ୍ତ୍ରୀ ସତ୍ତା ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । 
କବି ଅଚ୍ୟତାନନ୍ଦ ତାଙ୍କର ଅମର କାବ୍ୟ “ଶୂନ୍ୟ ସଂହିତା”ରେ 
ଯଥାର୍ଥରେ ଲେଖିଛନ୍ତି- 


( ୨ ) ଏକ ବୀଜ ବେନି ଫାଳ ଯୁଗଳ ଅଙ୍ଗରେ 
(୧) ଆଗେ ରାଧା ପଛେ ମୁହଁ ଲମ୍ପଟ ଭାବରେ । 


ଶକ୍ତି ଆଗେ ଆଗେ ଚାଲନ୍ତି ଏବଂ ଶିବ ତାଙ୍କର 
ଅନୁଧାବନ କରନ୍ତି । 


ମା” କୋଳ ମନୁଷ୍ୟର ସବୁଠାରୁ ନିରାପଦ ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳ । 
ତେଣୁ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ମାତୃଶକ୍ତି ହଁ ମନୁଷ୍ୟର ପୂଜା 
ଚରଣ ବିଧ୍‌ରେ ପ୍ରଥମ ସ୍ଥାନ ଅଧୁକାର କରିଛି । ସମୁଦୃ ଗୁପ୍ତଙ୍କ 
ସମୟରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରଚଳିତ ମୁଦ୍ଧାରେ ଏକ ସରସ୍ଵତୀ ମୂରି 
ରହିଥୁବାର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । କେବଳ ଆଯ୍ୟ ସଂସ୍କତି ନୁହେଁ 
ଦ଼ାବିଡ ସଂସ୍କାତିରେ ମଧ୍ଯ ମାତୃପୂଜା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । 
ମହେଞ୍ଜୋଦାର ଓ ହରପ୍ନାରୁ ମିଳିଥ୍ବା ସିନ୍ଧୁ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରାଚୀନ 


(୧୦) ୮୮୮ ଓ ® ଓ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


କୀର୍ଭିମାନଙ୍କୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କଲେ ଦେଖାଯାଏ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ମାତୃମୂର୍ଭିର ସଂଖ୍ୟା ସର୍ବାଧ୍କ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଗଁଁ। ଗଣ୍ଡା ପାହା।ଡ଼ ନଦୀକ୍ଳ, 
ଉପବନମାନଙ୍କରେ ଅସଂଖ୍ୟ ମାତୃପୀଠ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । 
ଏହାର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବିପଦ ପଡିଲେ ମା” ହୁଁ ପ୍ରଥମେ 
ହାତ ବଢାଇ ଦେଇ ତା'ର ସନ୍ତାନକୁ ରକ୍ଷା କରିବେ । ଏହି 
କ୍ରମରେ ଦେଖିଲେ ଓଡିଶାରେ ପାଂଚ ହଜାରରୁ ଅଧକ ଶକ୍ତିପୀଠ 
ରହିଛି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ବର, ଆମ୍ବ, ଓସ୍, କେନ୍ଦୁ ଆଦି ବୃକ୍ଷ 
ତଥା ପଥର ଖଣ୍ଡରେ ସିନ୍ଦୂର ଲଗାଇ ଗ୍ରାମ ଦେବତୀ ଭାବରେ 
ଶକ୍ତିଙ୍କର ଅର୍ଚ୍ଚା ମଧ୍ୟ କରାଯାଇଥାଏ । ଏପରିକି ସ୍ଵୟଂ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଦକ୍ଷିଣ କାଳୀକା ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରାଯାଇଥାଏ । ମହାପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଦକ୍ଷିଣ ଭାଗରେ ସ୍ଵୟଂ 
ଜଗଦ୍ଧାତ୍ରୀ ଯୋଗମାୟା ଆସୀନ । ଏହା ସହିତ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଭିତରେ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ମନ୍ଦିରରେ ବେଢାକାଳୀ, ବିମଳା, ସରସ୍ବତୀ, 
ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ) ଶୀତଳାଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତି ଶକ୍ତି ପୂଜନର 
ପରଂପରା ଓ ଆବଶ୍ୟକତାଙ୍କୁ ସ୍ଵୟଂ ସିଦ୍ଧ କରିଥାଏ । 


କେବଳ ଭାରତ ବା ଓଡିଶା ନୁହେଁ ପୃଥୁବୀର ବିଭିନ୍ନ 
ଅଂଚଳରେ ମାତୂମୂର୍ତିଙ୍କର ପୂଜା ପ୍ରଚଳନ ଅଛି। ଇରାନ୍‌, ଇରାକ୍‌, 
ଦକ୍ଷିଣ ରଷିଆ, ମେସୋପଟାମିଆ,, ପାରସ୍ୟ ଓ ପୂର୍ବ ୟୁରୋପ 
ଆଦି ଦେଶରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ମାତୃପୂଜାର ପରଂପରା 
ରହିଆସିଛି । ସର୍ବତ୍ର ଭକ୍ତ ତା”ର ସର୍ବୋଉ୍ମ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଦେଇ 
ଏହି ମାତୃମୂର୍ଭିକୁ ସୁନ୍ଦର ସୁଦୃଶ୍ୟ କରିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
କରିଆସିଛି । ମାତୃ ବନ୍ଦନା କଲାବେଳେ ମଧ୍ୟ କବି ମାତୃସତ୍ତାର 
ଅନୁପମ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଓ ଲାବଣ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ପଛାଇ 
ନାହଁ। “ସ୍ତନ ଯୁଗ ଶୋଭିତ ମୁକୁତା ହାରେ” ବର୍ଣ୍ଣନା କଲାବେଳେ 
ଭକ୍ତି ରସରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ତୃଷ୍ଣା ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇଯାଇଛି । 


ଏହି ଦେବୀ ସମଗ୍ର ନାରୀ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ବିଛାଡି 
ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ମାତା ରୂପରେ, ଭଗ୍ନୀ ରୂପରେ, ପ୍ରେମିକା 
ରୂପରେ, ଧାତ୍ରୀ ରୂପରେ ଓ ଅଂସଖ୍ୟ ବିଭକ୍ତିରେ ବଣ୍ଟ୍ରାୟିତ 
ସେ । ଏକାଧାରରେ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର ମାୟାଶକ୍ତି, 
କ୍ରିୟା ଶକ୍ତି ଓ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି। ଅଥଚ ସାଂପ୍ରତିକ କାଳରେ ଯତ୍ର ତତ୍ଵ 
ଦେଖାଯାଏ ଏହି ଦେବୀସଭତ୍ତା, ଯାହା ନାରୀସତ୍ତା ଭାବରେ 


ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଆତଜାତ ହେଉଛି ତା”ର ଘୋର ଅମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ହେଉଛି । ରାବଣ ସୀତାଙ୍କୁ ଚୋରାଇ ନେଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ 
କୌଣସି ସମୟରେ ସେ ସୀତାଙ୍କର ମର୍ଯ୍ୟାଦାହାନି ଘଟାଇ 
ନାହିଁ । ରାକ୍ଷସ ସଂସ୍କୃତିର ବିଲୋପ ପରେ ଆଜି ଦେଖାଯାଇଛି 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ନର ରାକ୍ଷସ ନାରୀ ସତ୍ତାର ଅମର୍ଯ୍ୟାଦା ଘଟାଇ 
ଚାଲିଛନ୍ତି। ଭୁଲି ଯାଉଛନ୍ତି ଯେଉଁ ଦେବୀଙ୍କୁ ନଅ ଦିନ ଧରି 
ଏତେ ଆଦର ଯନ୍ଵରେ ଏତେ ଭକ୍ତିରେ ସେ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି, 
ସେଇ ଦେବୀ ତାଙ୍କ ଗୃହ ପ୍ରାଂଗଣରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛନ୍ତି, 
କୁମାରୀ, ଗୌରୀ ଓ କାଳୀ ରୂପରେ | ଯେ ସବ୍ବଦା ଓ ସର୍ବଥା 
ପୂଜନୀୟା । 


ସେହିପରି ନାରୀ ମଧ୍ୟ ଭୁଲିଯିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ- ସେ 
ମାୟାଶକ୍ତି, ସେ କ୍ରିୟାଶକ୍ତି, ସେ ଇଚ୍ଛା ଶକ୍ତି । ତା'ରି ଭିତରେ 
ଭରି ରହିଛି ସୃଷ୍ଟିର ଅମାପବୀଜ ଗଠନର ସୃକ୍ଷ୍ମ କଣିକା ଓ 
ପ୍ରଳୟ ବିଧ୍ଵସ୍ତ ଅଗ୍ନି ସେ ହୋମକୁଣ୍ଟ। ସେ ଯଜ୍ଞଶାଳା ଆଉ 
ନିଜର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲଂଘନ କଲେ ସେ ହିଁ ବିନଷ୍ଟକାରୀ ବନାଗ୍ନି । 
ଯେଉଁ ରୂପରେ ଦେବୀ ପୂଜିତା -ସେ ରୂପ ତା'ର ଅନ୍ତଃସତ୍ତା 
ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ । ତାକୁ କେବଳ ପ୍ରଜ୍ଵଳିତ କରି 
ରଖିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ତା” ହେଲେ ହିଁ ଯତ୍ର ନାର୍ଯ୍ୟସ୍ତୁ 
ପୂଜ୍ୟତେ ରମନ୍ତେ ତତ୍ଵ ଦେବତା ଉକ୍ତିର ସାର୍ଥକତା ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହେବ । 


ଶକ୍ତି ପୂଜନ ଓ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ଏକ ମହାର୍ଘ୍ୟ ପରଂପରା 
ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ସ୍ଵୀକୃତ । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି 
ସହିତ ପୃଥୁବୀର ବହୁ ସଂସ୍ଫୃତିରେ ଶକ୍ତି ପୂଜନ ପରଂପରା 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ସୃଷ୍ଟିର ଆଦି କାଳରୁ ମନୁଷ୍ୟ ହଁ 
ଶକ୍ତିର ମହତ୍ତ୍ଵ ଉପଲବ୍‌ଧ୍ଵ କରି ତାର ଉପାସନାର ପ୍ରାରମ୍ଭ 
କରିଥିଲା । ବୃକ୍ଷଲତା, ଫଳପୁଷ, ନଦୀ ସମୁଦୁୃ, ଗ୍ରହ ନକ୍ଷତ, 
ଚନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର କମନୀୟତା ଯେପରି ଭାବରେ ତାକୁ ଚୈତନ୍ୟ 
ଉଦୟର ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ଆକୃଷ୍ଟ କରିଛି, ସେହିପରି ମେଘର 
ଗର୍ଜନ, ବିଦ୍ୟତ୍ର ସରଣ, ଝାଞ୍ଜ ପବନ, ବନ୍ୟା ବିପ୍ାତ, ପ୍ରଚଣ୍ଡ 
ବଜ୍ରପାତ, ପ୍ରବଳ ତୁଷାରପାତ ଆଦି ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଳୟଂକରୀ 
ରୂପମାନ ତାକୁ ଭୟଭୀତ ମଧ୍ୟ କରିଛି ଏବଂ ଏ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ 
ସମୟରେ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ କୋମଳ ହସ୍ତ ପ୍ରସାରଣ କରି ତାକୁ 
ଆଶ୍ରୟ ଓ ଅଭୟ ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରାଥମିକ 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୯୯ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଆବଶ୍ୟକତା ଖାଦ୍ୟ ବସ୍ତ୍ର ଓ ବାସ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଦତ୍ତ । ଫଳରେ 
ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତି ତା'ର ସ୍ଵାଭାବିକ ଆନୁଗତ୍ୟ କ୍ରମେ ତାକୁ ମାତୃଶକ୍ତିର 
ଉପଲବ୍ଧି କରାଇଛି । କ୍ରମେ ଏହି ମାତୃଚେତନା ତାକୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଭାବଚେତନାର ପ୍ରବର୍ତନରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ପ୍ରକୃତି ଓ 
ଜନ୍ମଦାତ୍ରୀ, ପାଳନକର୍ତ୍ରୀ ମାତାଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ ହେଲା ମାତୃଶକ୍ତି 
ପୂଜନର ପରଂପରା । ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତରେ ଶକ୍ତି ଶବ୍ଦର ଯେଉଁ 
ତାତ୍ରରିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି, ତାହା ଏହିପରି -“ଶ” ଶବ୍ଦର 
ଅର୍ଥ ମଂଗଳ ଦାୟକ ଓ € ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ପରାକ୍ରମ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯେ ଏକାଧାରରେ ଏୀଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ପରାକ୍ରମ ଉଭୟ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି 
ସେ ଶକ୍ତ । ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରାରଂଭିକ କାଳରେ ମିଶର, 
ମେସୋପଟାମିଆଁ, ଇରାକ୍‌, ପ୍ରାଗ୍‌ ଏତିହାସିକ ଭାରତେ 
ମିଳୁଥୁବା ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରମାଣମାନଙ୍କରୁ ଏହି ଶକ୍ତି ପୂଜନର ଆଦିମ 
ପରଂପରାର ନିର୍ଯ୍ୟାସ ମିଳିଥାଏ । ସ୍ଫୀତ ଉଦର, ପୃଥଳ ବକ୍ଷୋଜ 
ସଂପନ୍ନା କେତେକ ମାତୃମୂର୍ଭି ମହେଞ୍ଜୋଦାର ଓ ହରପ୍ପାରେ 
ମିଳିଥାଏ । ଯାହ। ମାତୃଗଭ, ସନ୍ତ।ନର ପ୍ରଥମ 
ଆହାର୍‌( ସ୍ତନ୍ୟପାନ) କୁ ସାଂକେତିକ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ । 
ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ପରିବର୍ଭନ ସହିତ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଚେତନା ଓ 
ଜ୍ଞାନର ପରିପୁଷ୍ଠିକ୍ରମେ ଏହାକୁ ଅଧକ ପରିପୁଷ୍ଟ ଓ ସଂସ୍ଥାରିତ 
କରିପାରିଥୁଲା ଏବଂ ଶକ୍ତିଙ୍କର ସ୍ଥୂଳ ପ୍ରକାଶମାନ ରୂପ ମଧ୍ୟରେ 
ଯେଉଁ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ, ଅବିନାଶୀ, ସୃକ୍ଷ୍ରୂପ ରହିଛି, ତାହାକୁ ମଧ୍ୟ 
ଉପଲବ୍ଧ କରି ଦେବୀଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୁ ଉଦ୍‌ଘାଟିତ କଲା । 
ଅହମେବାସ ପୂର୍ବଂହି ନାନ୍ଯତ କିଂଚନ୍ମ ଗାଧୁପି- ଯାହା 
ହିମାଳୟକୁ ଦେବୀ ସୂଚନା ଦେଇଥୁଲେ, ତାହାକୁ ସମଗ୍ର ମାନବ 
ସମାଜ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଲେ । 


ଭାରତରେ ବହୁ ଧାର୍ମିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ରହିଛନ୍ତି । ଶୈବ, 
ବୈଷ୍ଣବ, ଶାକ୍ତ, ବ୍ାହୁଣ ଇତ୍ୟାଦି | କିନ୍ତୁ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ବିନା 
କେହି ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ନୁହଁନ୍ତି । ସର୍ବେ ଶାକ୍ତା ଦ୍ବିଜାଃ ପ୍ରୋକ୍ତାନ ଶୈବାନଚ 
ବୈଷ୍ଣବାଃ ଆଦି ଶକ୍ତି ମୁପାସନ୍ତେ ଗାୟତ୍ରୀ ବେଦ ମାତରମା 
ଭାରତରେ ଶରତ କାଳରେ ଦେବୀଙ୍କର ଯେଉଁ ପୂଜା ଉପାସନା 
ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି, ସେଥୁରେ ଦେବୀ ପାଳନ କର୍ଭ୍ରୀ, ସଂହାର 
କର୍ଭ୍ରୀ, ସୃଷ୍ଟି କର୍ତ୍ରୀ ଇତ୍ୟାଦି ବହୁଳ ରୂପରେ ପୂଜା ପାଇଥାନ୍ତି । 
ମହାଶକ୍ତିଙ୍କର ଅନନ୍ତ ରୂପ ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ଭାବରେ 
ତାଙ୍କୁ ନଅଭାଗରେ ନବରାତ୍ର ପୂଜାରେ, ଷୋଡଶ ଭାଗରେ 


ଷୋଳ ପୂଜା ଅବସରରେ ବା କେତେକ ଦେବୀପୀଠରେ 
ଏଗାର ବା ତେର ଇତ୍ୟାଦି ଭାଗରେ ପୂଜା ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇ 
ସଜ଼ିତ ପୂଜା ମଣ୍ଡପରେ ତାଙ୍କର ଅର୍ଚ୍ଚନା କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି 
ବିଭକ୍ତି କରଣ ରୂପକୁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଶକ୍ତିର 
ଅନନ୍ତ ପ୍ରକାଶ୍ୟ ଓ ଅପ୍ରକାଶ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ସହଜରେ ଉପଲବଧୂ 
କରାଯାଇପାରେ । 


ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସ୍ଵର୍‌ପରେ ଶକ୍ତ ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ 
ପ୍ରତିପଦାଠାରୁ ନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନବରାତ୍ର ପାଳନ ଅବସରରେ 
ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟ ଜନନୀ ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଯେଉଁ ଅର୍ଚ୍ଚନା କରାଯାଏ 
ସେଥରେ ଶକ୍ତିଙ୍କର ନଅଟି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
ସେଗୁଡିକ ହେଲା, ଶୈଳ ପୁତ୍ରୀ, ବ୍ରହ୍ମ ଚାରିଣୀ, ଚନ୍ଦ୍ରଘଣ୍ଠା, 
କୁଷ୍ମାଣ୍ଡ। ସ୍କନ୍ଦମାତା, କାତ୍ୟାୟନୀ, କାଳରାତ୍ରୀ, ମହାଗୌରୀ ଓ 
ସିଦ୍ଧିଦାତ୍ରୀ- 


ପ୍ରଥମଂ ଶୈଳପୁତ୍ରୀ ଚ ଦ୍ବିତୀୟଂ ବ୍ରହ୍ମଚାରିଣୀ 

ତୃତୀୟଂ ଚନ୍ଦ୍ରଘଣ୍ଟେତି କୁଷ୍ମାଣ୍ଡେତି ଚତୁର୍ଥକମ୍‌ 
ପଂଚମଂ ସ୍କାନ୍ଦ ମାତେତି ଷଷ୍ଠଂ କାତ୍ୟାୟନୀତି ଚ 
ସପ୍ତମଂ କାଳରାତ୍ରୀ ତି ମହାଗୌରୀ ତି ଚଷ୍ଟମମ୍‌ 
ନବମଂ ସିଦିିଦାତ୍ରୀ ଚ ନବଦୁର୍ଗାଃ ପ୍ରକୀର୍ଭିଣଃ । 


ଆଦି ଶକ୍ତିଙ୍କର ପ୍ରଥମ ସ୍ବରୂପ ଶୈଳପୁତ୍ରୀ 
ପର୍ବତରାଜ ହିମାଳୟଙ୍କର କନ୍ୟା ସେ । ଦକ୍ଷ ପ୍ରଜାପତିଙ୍କ ଯଜ୍ଞରେ 
ନିଜକୁ ଭସ୍ମ କଲା ପରେ ପର୍ବତରାଜ ହିମାଳୟଙ୍କର କନ୍ୟା 
ରୂପରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରି ସେ ତପଶ୍ଚରଣ କରି ଯୋଗୀ ଶିବଙ୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ । ବୃଷଭ ବାହନରେ ଉପବିଷ୍ଟା ଦେବୀ ଦକ୍ଷିଣ 
ହସ୍ତରେ ତ୍ରିଶୂଳ ଏବଂ ବାମ ହସ୍ତରେ ପ୍ରସ୍ଫୁଟିତ ପଦ୍ମଧାରଣ 
କରିଥାନ୍ତି । 

ବ୍ରହ୍ମଚାରିଣୀ - ସ୍ଵରୂପରେ ଦେବୀ ନବରାତ୍ରର ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଦିବସରେ ପୂଜା ପାଇଥାନ୍ତି । ତାଂକର ଏହି ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଦିବ୍ୟ ଓ ଜ୍ୟୋର୍ତିମୟ । ଶ୍ପେତବସ୍ତ୍ର ପରିହିତା ଦେବୀ ଦକ୍ଷିଣ 
ହସ୍ତରେ ଜପମାଳ ଓ ବାମ ହସ୍ତରେ କମଣ୍ଡଳୁ ଧାରଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ଏହା ତାଙ୍କର ଅନନ୍ୟ ତପସ୍ୟାରତ ବେଶ । 
ଶୈଳପୁତ୍ରୀ ବ୍ରହ୍ମଚାରଣ କରି ନିଜ ତପସ୍ୟାରେ ତ୍ରିଲୋକକୁ 
ପ୍ରକମ୍ଚିତ କରିପାରିଥୁଲେ । 


(୧୨) ୮୮୮ ଓ ® ୭ ୬୬୬ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଚନ୍ଦ୍ରଘଣ୍ଟା- ନବରାତ୍ରର ତୃତୀୟ ଦିବସରେ ଦେବୀ 
ଚନ୍ଦ୍ରଘଣ୍ଟା ଭାବରେ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି । ତାଙ୍କର ମସ୍ତକରେ ଅର୍ଵ୍ଵଚନ୍ଦ୍ର 
ଘଣ୍ଟା । ତାଙ୍କର ଦେହର ବର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ସମ, ଉଜ୍ଵଳ ସେ 
ଦଶଭୁଜା । ତାଙ୍କର ଦୁଇ ଭୁଜରେ କମଣ୍ଡଳୁ ଏବଂ ପଦ୍ମ 
ସୁଶୋଭିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ସିଂହ ବାହିନୀ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ସମସ୍ତ ବାହୁରେ ବିଭିନ୍ନ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରରେ ସଜ୍ିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ ନିମିତ୍ତ 
ଉଦ୍ୟତ ମୁଦ୍ାରେ ବିରାଜିତ । ତାଙ୍କର ଘଣ୍ଟାଧ୍ଵନି ଓ ଅସୁର 
ଝଂକାର ଧ୍ଵନି ସମସ୍ତ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଦୈତ୍ଯ, ଦାନବ, 
ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କ ଚିତ୍ତରେ ପ୍ରବଳ ଭୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 


କୁଷ୍ମାଣ୍ଡ- ଏହା ଜଗତ୍‌ଜନନୀଙ୍କର ଚତୁର୍ଥ ସ୍ଵରୂପ । 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସୃଷ୍ଟିକତ୍ତା ଭାବରେ ଦେବୀଙ୍କର ଏହି 
ରୂପ ପରିକଜ୍ଛିତ । ମାତା ସୂର୍ଯ୍ୟ ମଣ୍ଡଳରେ ଅନ୍ତଃ ଆଲୋକରେ 
ନିବାସ କରିଥାନ୍ତି । ତାଙ୍କର କାନ୍ତି ଓ ପ୍ରଭାସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରି 
ଦେଦୀପ୍ୟମାନ । ଶକ୍ତି ଅଷ୍ଟଭୁଜା । ସାତ ଗୋଟି ହସ୍ତରେ ସେ 
ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି କମଣ୍ଡଳୁ ଧନୁ, ବାଣ, ପଦ୍ମ, ଅମୃତ ପୂର୍ଣ୍ତ 
କଳସ, ଚକ୍ର, ଗଦା ଓ ଜପାମାଳ | ସେ ସିଂହ ବାହିନୀ | 


ସ୍କନ୍ଦ ମାତା ¬ ଶକ୍ତିଂକର ଏହା ପଂଚମ ସ୍ଵରୂପ । କୁମାର 
କାର୍ଭିକେୟ ବା ସ୍କନ୍ଦଙ୍କର ମାତା ହୋଇଥିବାରୁ ଏହି ଭାବରେ 
ଦେବୀ ପରିକୀର୍ଭିତା । ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ତାଙ୍କ କୋଳରେ ସ୍କନ୍ଦ 
ଭାବରେ ବିରାଜମାନ କରିଥାନ୍ତି । ଦେବୀ ଚତୁର୍ଭୁଜା ଓ 
ସିଂହବାହିନୀ । ଦେବାସୁର ଯୁଦ୍ଧରେ ସ୍କନ୍ଦ ଦେବ ସେନାପତି 
ଭାବରେ ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇଥୁଲେ । 


କାତ୍ୟାୟନୀ ¬ ଆଦି ଦେବୀଙ୍କର ଏହା ଷଷ୍ଠ ସ୍ଵରୂପ । 
ଦାନବ ମହିଷାସୁରର ନିଧନ ନିମିତ୍ତ ବ୍ରହ୍ମା ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ଵରଙ୍କ 
ତେଜ ଆହରଣ କରି ଦେବୀ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥୁ ଲେ । 
ଦେବତାମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟସିଵି ନିମିତ୍ତ ମହର୍ଷି କାତ୍ୟାୟନଙ୍କ 
ଆଶ୍ରମରେ ତାଙ୍କର କନ୍ଯା ରୂପରେ ସେ ଆବିଭ୍ଭୂତା 
ହୋଇଥୁଲେ । ସେ ଚତୁର୍ଭୁଜା ଓ ସିଂହବାହିନୀ । ତରବାରୀ, 
ପ୍ରସ୍ଫୁଟିତ ପଦ୍ନମଃ ଅଭୟ ମୁଦ଼ା ଓ ବରଦମୁଦ୍ମା ତାଙ୍କ ଚତୁର୍ଭୂଜରେ 
ସୁଶୋଭିତ । 


କାଳରାତ୍ରୀ ¬ ଆଦି ଦେବୀଙ୍କର ଏହା ସପ୍ତମ ସ୍ଵରୂପ । 
ଦେବୀଙ୍କର ଏହା ପ୍ରଳୟକାଳୀନ ରୂପ ହୋଇଥୁବାରୁ ଦେବୀଙ୍କର 


ବର୍ଣ୍ଣ ଘନ କୃଷ୍ଣ ବର୍ଣ୍ଣ । ମସ୍ତକରେ ମୁକୁଳା କେଶ, କଣ୍ଠରେ 
ବିଦ୍ୟୁତ ସମ ଉଜ୍ଜଳ ମାଳା, ଗୋଲାକାର ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସ୍ଵରୂପ 
ତ୍ରିନେତ । ତାଙ୍କ ଶ୍ଵାସ ପ୍ରଶ୍ନାସରେ ସଦା ସର୍ବଦା ଅଗ୍ନିର ଜ୍ଵଳା 
ନିର୍ଗତ ହେଉଥାଏ । ଚତୁର୍ଭୁଜା ଦେବୀ ଦୂଇ ହାତରେ ଲୌହ 
କୀଳକ, ଖଡ୍‌ଗ ଧାରଣ ସହିତ ବରମୁଦ଼ା ଓ ଅଭୟ ମୁଦ଼ାରେ 
ବିରାଜିତା । ଦେବୀଙ୍କର ବାହନ ଗଧ । 


ମହାଗୌରୀ- ଦେବୀଙ୍କର ଏହା ଅଷ୍ଟମ ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପ 
ଗୌରବ୍ଣ୍ରା, ଚତୁର୍ଭୁଜା ଦେବୀ ଶ୍ଵେତ ବସନ ପରିଧାନ ପୂର୍ବକ 
ବୃଷଭ ବାହନରେ ଆରୁଢା । ଭଗବାନ ଶିବଙ୍କୁ ପତି ରୂପରେ 
ପାଇବା ନିମିତ୍ତ ଘୋର ତପସ୍ୟା କରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜୀର୍ଣ୍ର ଶୀର୍ଣ୍ତ 
ହୋଇ ଯାଇଥିବାରୁ ପ୍ରସନ୍ନ ସଦାଶିବ ଦେବୀଙ୍କୁ ପବିତ୍ର ଗଂଗା 
ଜଳରେ ସ୍ନାନ କରାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଦେବୀ ସ୍ନାନାନ୍ତେ ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ 
ଗୌରବର୍ଣ୍ଣ ଧାରଣ କରି ମହାଗୌରୀ ଭାବରେ ଆବିର୍ଭୂତା 
ହୋଇଥୁଲେ । 


ସିଦ୍ଧିଦାତ୍ରୀ- ଶକ୍ତିଙ୍କର ଏହା ନବମ ସ୍ଵରୂପ । ମାତା 
ଏହି ସ୍ଵରୂପରେ ପଦ୍ମାସନା ଓ ଚତୁର୍ଭୁଜା । ଦକ୍ଷିଣ ହସ୍ତରେ ଗଦା 
ଓ ଚକ୍ର ଏବଂ ବାମ ହସ୍ତରେ ଶଙ୍ଖ ଓ ପଦ୍ମଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ଦେବୀ ପୁରାଣରେ ବଣ୍ଠିତ ହୋଇଛି, ଭଗବାନ ଶଙ୍କର ମା' 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କ କୃପାରୁ ସିଵି ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ତେଣୁ ତାଙ୍କର ଅର୍ଶବାଙ୍ଗ 
ଦେବୀଙ୍କ ଶରୀର ପରି ହୋଇଯାଇଥିବାରୁ ସେ ଅର୍ଶନାରୀଶ୍ଵର 
ଭାବରେ ନାମିତ ହେଲେ । ଯେଉଁ ଦେବୀ ସକଳ ସିଦ୍ଧିର 
ଆଧାରଙ୍କୁ ସିଦ୍ଧି ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି, ସେ ସମଗ୍ର ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସିଦ୍ଧ 
ସାଧକମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ କୃପାରସ ଦାନ କରିଥାନ୍ତି । ନବ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର 
ଏହିପରି କଳ୍ପନା ନବ ଶକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ 
ପ୍ରତୀୟମାନ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଧବଳ ମୁଖୀ ଗଂଗା ଓ ରାଜ ରାଜେଶ୍ଵରୀ 
ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ମହା ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ଦିବ୍ୟ ରୂପ ଧାରଣ ପୂର୍ବକ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେଇଥାନ୍ତି । କାରଣ ଦେବୀ ଏକାଧାରରେ 
ସିଂହ ବାହିନୀ, ତ୍ରିଶୂଳ ଧାରିଣୀ, ବଳ ଦାୟିନୀ, ବିଦ୍ୟା 
ପ୍ରଦାୟିନୀ, ପ୍ରେମ ଦାୟିନୀ, ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଓ ସଂହାରକାରିଣୀ | 
ଦେବୀଙ୍କର ଏହି ବହୁ ରୂପ ଓ ତା'ର ଉପାସନା ଦେବୀଙ୍କର 
ଅମାପ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତିର ସୂଚନା ଦିଏ । ସେ ଏକା ଧାରରେ 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୧୩ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ତପଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟା କରି ଯେପରି ତ୍ରିଲୋକକୁ ଟଳମଳ କରିପାରନ୍ତି 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅସ୍ତ୍ରର ଝଂକାର ସୃଷ୍ଟି କରି ସମଗ୍ର ଅସୁର 
ଶକ୍ତିକୁ ଥରହର କରିପାରନ୍ତି । ସେ ପୁରୁଷର ସକଳ ଶକ୍ତିର 
ଆଧାର, ଏଶ୍ବଯ୍ୟର ଆଧାର, ଜ୍ଞାନ ଓ ଗରିମାର ଆଧାର | 
ନିଜର ମାୟାଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସକଳ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ସୃଷ୍ଟି କରି ପରଂବହ୍ମଙ୍କୁ 
ନିଜର କୋଳରେ ଧାରଣ କରି ମାତୃଶକ୍ତିର ମହିମା ଗାନ 
କରିଥାନ୍ତି । ସର୍ବଦା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଦ୍ୟୋତକ ଭାବରେ ପଦ୍ମ, 
ଶକ୍ତିର ପ୍ରକାଶକ ଭାବରେ ଅସ୍ତ୍ର, ତପଶ୍ଚରଣର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ 
ଅକ୍ଷମାଳା, କଲ୍ୟାଣର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ବରଦ ହସ୍ତା, ଏବଂ 
ସୃଷ୍ଟିର ପାଳନ କର୍ତ୍ରୀ ଭାବରେ ଅମୃତ କଳସ ମଧ୍ୟ ଧାରଣ 
କରିଥାନ୍ତି। ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ସର୍ବଦା ଏହି ମହାଶକ୍ତିଙ୍କର ଆରାଧନା 
କରିଥାନ୍ତି । ସ୍ଵୟଂ ବିଷ୍ଣୁ ରାମାବତାରରେ ସେତୁ ବଂଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରି ରାବଣ ନିଧନ ନିମିତ୍ତ ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥୁଲେ, ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ କାଳରେ ଯୁଦ୍ଧରେ ଜୟଲାଭ 
କରିବା ନିମିତ୍ତ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସହିତ ରହିଥ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ୟ ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରିବା ନିମିତ୍ତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ଦେଇଥୁଲେ । 


କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଦେବୀଙ୍କର 
ରୂପ ଅନନ୍ତ ବିଶ୍ବ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ମୂଳାଧାର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସର୍ବତ୍ର ତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ସକୁ ଅନୁଭବ କରିହୁଏ । 
ବହୁବିଧ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ, ଶିଳ୍କ କଳା ଓ ଭାସ୍କଯ୍ୟର ପ୍ରେରଣା 
ଦାତ୍ରୀ ଭାବରେ ମଧ୍ୟ ଦେବୀ ଶକ୍ତି ସ୍ଵୀକୃତା । ତେଣୁ ପ୍ରାୟ 
ଅଧୁକାଂଶ ଦେବୀ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଦେବୀଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ରୂପଚିତ୍ର 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। 


ଜ୍ୟୋର୍ତିବିଜ୍ଞାନରେ ଶକ୍ତି - ଜ୍ୟୋର୍ତି ବିଜ୍ଞାନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଦେବୀଶକ୍ତି ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ବିଶେଷ ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଭାବରେ 
ବଣ୍ଢିତ । ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନରେ ଜ୍ୟୋତି ବିଜ୍ଞାନର ଏକ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସ୍ଥାନ ରହିଛି । ଆକାଶରେ ଚିକ୍‌ମିକ୍‌ କରୁଥୁବା ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କର 
ସଂଯୋଗରେ ଅନେକ ଆକାର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ, କାଳ ପୁରୁଷ, 
ସପ୍ତର୍ଷି, ଧୂବ ଭଲ୍ଲକ ଇତ୍ୟାଦି ଅନେକ ଆକାର ମଧ୍ୟରେ 
ଏକ ବିଶେଷ ଆକାର ହେଉଛି ତାରା ଦେବୀ, ନକ୍ଷତ୍ବ ମଣ୍ଡଳର 
ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀଙ୍କର ଆକୃତି । ନକ୍ଷତ୍ର ମଣ୍ଡଳର କେତେକ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କୁ ନକ୍ସା ଆକାର ଦେଇ ଯୋଡି ଦେଲେ 


ତାରା ଦେବୀଙ୍କର ରୂପ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର 
ଜନ୍ମ କୁଣ୍ଡଳୀରେ ତାରା ଦେବୀଙ୍କର ଅଙ୍ଗୀଭୂତ କୌଣସି ନା 
କୌଣସି ନକ୍ଷତ୍ରର ଅଧଵବାସ ଥାଏ ଏବଂ ଏହି ସମସ୍ତ ନକ୍ଷତ୍ର 
ସ୍ତ୍ରୀ ଲିଙ୍ଗଧାରୀ ଅଟନ୍ତି । ଯଥା- ମୂଳା, ରୋହିଣୀ, ଅଶ୍ରିନୀ, 
ପୂର୍ବ ଫାଲଗୁନି, ଉତ୍ତରା ଫାଲଗୁନି, କୃଭିକା, ପୂର୍ବ ଆଷାଢା, 
ଉତ୍ତର ଆଷାଢା, ଭଦୂପଦା, ରେବତୀ, ଅନୁରାଧା, ଧନିଷ୍ା, 
ବିଶାଖା, ହସ୍ତା, ପୁର୍ନବସୁ, ଆଶ୍େଷା,ଜ୍ଯୋଷ୍ଠା, ଶ୍ରବଣା, ପୁଷ୍ଯା, 
ଶ୍ଵାତୀ, ଶତଭିଷା, ମଘା, ମୃଗଶିରା, ଚିତ୍ରା, ଭରଣୀ, ଆଦ଼ା 
ଇତ୍ୟାଦି । ଏହି ନକ୍ଷତ୍ରମାନେ ତାରା ଦେବୀଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଗରେ 
ନିବାସ କରନ୍ତି । 


ପାଦୌ ମୂଳଂ ଜଂଘେଚ ରୋହିଣୀ ଜାନୁନୀ ତଥାଶ୍ରିନ୍ୟଃ 
ଉରୁ ଚାଷାଢ ଦ୍ଵୟମଥ ଗୁହ୍ୟଂ ଫାଲଗୁନି ଦ୍ବିତୟମ୍‌ ॥ 
କଟିରପିଚ କୃଭିକା ପାର୍ଶ୍ବୟୋଶ୍ଚ ଯମଳା ଭବନ୍ତି ଭଦ୍ନପଦାଃ 
କୁକ୍ଷିସ୍ଥା ରେବତ୍ୟୋ ବିଜ୍ଞେୟମୁରୋଦ୍ଧନୁରାଧା ଚ । 
ପୃଷ୍ଠଂ ବିଦ୍ଧି ଧନିଷ୍ଠାଂ ଲୁଜୌ ବିଶାଖା ସ୍ମତୌ କରୌହସ୍ତଃ 
ଅଙ୍ଗୁଲ୍ୟଶ୍ଟ ପୁନର୍ବସୁରା ଶ୍ଲେସାସନଜ୍ିତା ଶ୍ଚନଖାଃ ॥ 
ଗ୍ରୀବା ଜ୍ୟୋଷ୍ଠା ଶ୍ରବଣଂ ଶ୍ରବଣୌ 
ପୁଷ୍ୟୋ ମୁଖଂ ଦ୍ଧିଜାଃ ସ୍ଵାତିଃ 
ହସିତଂ ଶତ ଭିଷା ଗଥ ନାସିକୋ 
ମଘା ମୃଗଶିରୋ ନେତ୍ରେ । 
ଚିତ୍ରା ଲଲାଟ ସଂସ୍ଥା ଶିରୋ ଭରଣ୍ୟଃ ଶିରୋ ରୁହା ଶ୍ଚାଦ୍ବାଂ 
ନକ୍ଷତ୍ର ପୁରୁଷ କୋଦ୍ଧୟଂ କଉଁବ୍ୟୋ ରପମିଚ୍ଛଦୂ ଭିଃ ॥ 


ଅର୍ଥାତ୍‌- ମୂଳା ନକ୍ଷତ୍ର ପାଦ, ରୋହିଣୀ ଜଂଘା, ଅଶ୍ବିନୀ 
ଜାନୁ, ପୂର୍ବା ଓ ଉତ୍ତର ଆଷାଢା ଗୃହ୍ୟ ପୂର୍ବ ଓ ଉତ୍ତରା ଫାଲଗୁନି 
ଦ୍ବୟ ନିତମ୍ବ, କୃଭ୍ରିକା କଟିଦେଶ, ଭଦୂପଦା ଦୁଇପାର୍ଶ୍, ଉଦର 
ରେବତୀ, ସ୍ତନ ଅନୁରାଧା, ପୃଷ୍ଠ ଧନିଷ୍ଠା, ବାହୁ ବିଶାଖା, ହସ୍ତ 
ହସ୍ତା, ଅଙ୍ଗୁଂଷ୍ଟ ପୁର୍ନବସୁ୬ ନଖ ଆଶ୍ଲେଷା, ଗ୍ରୀବା ଜ୍ୟୋଷ୍ଠା, 
କର୍ଣ୍ଣ ଶ୍ରବଣା, ମୁଖ ଗହ୍ୁର ପୁଷ୍ୟା, ଦନ୍ତ ଶ୍ାତୀ, ହାସ୍ଯ ଶତଭିଷା, 
ନାସିକା ମଘା, ନେତ୍ର ମୁଗଶିରା, କପାଳ ଚିନ୍ତା, ମସ୍ତକ, ଭରଣୀ 
ଓ କେଶଦାମ ଆଦ୍ନା ଏହିପରି ଭାବରେ ତାରା ଦେବୀଙ୍କର 
ଦେହର ପରିକଳ୍ପନା । ଏହି ଦେବୀଙ୍କର ପୂଜନ ଦ୍ଵାରା ପୁରୁଷ 
ପୌରୁଷଦୀପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ନାରୀ ସମସ୍ତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଗନ୍ତାଘର 
ପାଲଟିଯାଏ । ଏହି ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କର ଗତି ଓ ଆଧପତ୍ୟ 


(୧୬) ୮୮ ଓ ଓ ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଅନୁସାରେ ମାସମାନେ ନାମାବ୍କିତ ମଧ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ 
ଏହି ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ପୂଜିତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି। ସାଧାରଣତଃ ମୃଗଶିରା ନକ୍ଷତ୍ର ଅନୁଯାୟୀ ମାର୍ଗଶିର 
ମାସର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । 


ମୃଗଶୀର୍ଷଦ୍ୟାଃ କେଶବ ନାରାୟଣ ମାଧବାଃ ସଗୋବିନ୍ଦାଃ 
ବିଷ୍ଣୁ ମଧୁସୂଦନାସ୍ୟୈ ତ୍ରିବିକ୍ରମୋ ବାମନ ଶୈବ 
ଶ୍ରୀଧର ନାମା ତସ୍ମାତ୍‌ ସଦୃଷୀ କେଶଶ୍ଚ ପଦ୍ମନାଭଣ୍ଡ 
ଦାମୋଦର ଇତ୍ୟେତେ ମାସାଃ ପ୍ରୋକ୍ତା ଯଥା ସଡଷ୍ୟମ୍‌ । 


ମାର୍ଗଶିରରେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ କେଶବ, ପରବର୍ଭୀ 
ମାସଗୁଡିକରେ ନାରାୟଣ, ମାଧବ, ଗୋବିନ୍ଦ, ବିଷ୍ଣୁ, 
ମଧୁସୂଦନ, ତ୍ରିବିକ୍ରମ, ବାମନ, ଶ୍ରୀଧର, ହୃଷିକେଶ, ପଦୁ୍ନାଭ 
ଓ ଦାମୋଦର । ଏହିପରି ବାର ମାସରେ ବାର ରୂପରେ ପୂଜିତ 
ହୁଅନ୍ତି ତାରା ଦେବୀଙ୍କ ସହିତ । ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କ ପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଗ୍ରହର ମଧ୍ୟ ଜଣେ ଜଣେ ଅଧୂୁଧଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ଅଛନ୍ତି । ଗ୍ରହ 
ପୂଜନ କାଳରେ ପ୍ରଥମେ ଦେବୀଙ୍କୁ ଆବାହନ କରାଯାଇ 
ତତ୍‌ପରେ ଗ୍ରହ ପୂଜନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ଏହି ନକ୍ଷତ୍ର ଦେବୀ ତାରା ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ 
ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 


ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ୍ରରେ ଶକ୍ତି ତନ୍ତ୍ର ଶାସ୍ତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ଦେବୀ 
ପୂଜନ ଓ ଦେବୀଙ୍କର ମହତ୍ତ୍‌ ବଣ୍ଠିତ ହୋଇଛି । ବୈଷ୍ଣବ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯେପରି ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଦଶାବତାରର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଦେଖାଯାଏ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ତନ୍ତ୍ର ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଶକ୍ତି ଙ୍କର 
ଦଶାବତାରର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି। ଯାହାଂକୁ ଦଶ ମହାବିଦ୍ୟା ଭାବରେ 
ପୂଜନ କରାଯାଏ । 


କୃଷ୍ଣସ୍ତୁ କାଳିକା ଦେବୀ ଶ୍ରୀ ରାମସ୍ତାରିଣୀ ତଥା 
ଭାର୍ଗବଃ ଷୋଡଶୀ ବିଦ୍ୟା ବାମନୋ ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ 
ମସ୍ଵାସ୍ତୁ ବଗଳା ଦେବୀ ବାରାହୋଚ୍ଛିନ୍ନମସ୍ତିକା 
ଧୂମାବତୀ କୂର୍ମ ରୂପା ନୃର୍ସଂହୋ ଭୈରବୀ ସ୍ଵୟମ୍‌ 
ବୁଦ୍ଧ ରୂପା ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ମାତଙ୍ଗୀ କଳ୍ପୀ ରୂପିଣୀ 
ଏତାଦଶ ମହାବିଦ୍ୟା ଅବତାରା ହରେ ଦଶଃ । 


ଏହାବ୍ୟତୀତ ବଵଜ୍ରଯାନୀ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୂଜିତା 
ତାରା ଓ ଯୋଗିନୀଗଣ ଶକ୍ତିଙ୍କର ଏକ ଅନନ୍ୟ ରୂପାନ୍ତର କହିଲେ 


ଅତ୍ୟକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଓଡିଶାରେ ହୀରାପୁର ଓ ରାଣୀପୁର 
ଝରିଆଲରେ ଯେଉଁ ଚୌଷଠୀ ଯୋଗିନାୀଙ୍କର ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ 
ମୂର୍ଭିମାନ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ, ସେଥ୍ରୁ ଶକ୍ତି ପୂଜନ ଓ ଶକ୍ତି ନିଗୂଢ 
ତତ୍ତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ବହୁଳ ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । ଏହି ଯୋଗିନୀମାନେ 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବାହନ ଉପରେ ଆରୂଢା । 
କ୍ରମାନ୍ସୟରେ ଚଣ୍ଡିକା ଶବ, ତାରା ଶବ, ନର୍ମଦା ହାତୀ, ଯମୁନା 
କଚ୍ଛପ, ମାନନ୍ଦା ପଦ୍ମଃ ବାରୁଣୀ ତରଂଗ, ଗୌରୀ ଗୋଧ୍‌, 
ଇନ୍ଦ୍ରାଣୀ ହାତୀ, ବରାହୀ ମହିଷ, ପଦ୍ମାବତୀ ସର୍ପ, ଓଷ୍ଗ୍ରୀବା 
ଓଟ, ବୈଷ୍ଠବୀ ପେଚା, ପଂଚ ବରାହୀ ଘୁଷୁରି, ବାଦ୍ଯରୂପୀ 
ବାଜା, ଚର୍ଚ୍ଚିକା ରାକ୍ଷସୀ, ବେତାଳି ମାଛ, ଛିନ୍ନମସ୍ତା ମସ୍ତକ, 
ବିନ୍ଧ୍ୟବାସିନୀ ପାହାଡ, ଜଳ କାମିନୀ ବେଙ୍ଗ, ଘଟବରା ସିଂହ, 
କାକରାଳି କୁକୁର, ସରସ୍ଵତୀ ପଦ୍ମସର୍ପ, ବିରୂପା ତରଂଗ, 
କୁବେରୀ ସପ୍ତ ଭଣ୍ଡାର, ଭଲ୍ଲକୀ ଫୁଲ, ନରସିଂହୀ ଫୁଲ, 
ବିରଜା- ପଦ୍ମ, ବିକଟ ନୟନା-( ଭଗ୍ନ), ମହାଲକ୍ଷୁ ପଦ, 
କୌମାରୀ ମୟୂର, ମହାମାୟା ପଦ, ରତି କାମଦେବ, କର୍କରୀ 
କଂକଡା, ସର୍ପସା ଅଦୃଶ୍ୟ, ଯଶା ଖଟୁଲି, ଅଘୋରା ଛେଳି, 
ରୁଦ୍ଧକାଳୀ କାଉ, ବିନାୟକୀ ଗଧ, ବିନ୍ଧ୍ଯବାଳିନୀ - ମୂଷା, ବୀର 
କୁମାରୀ-ବିଚ୍ଛା, ମାହେଶ୍ଵବରୀ-ବୃଷଭ, ଅମ୍ିକା- ନେଉଳ, 
କାମାକ୍ଷୀ-କୁକୁଡା, ଘଟବାରୀ- ସିଂହ, ସୁତି-ଚନ୍ଦନ କାଠୁଆ, 
କାଳୀ-ଶିବ, ଉମା-ଫୁଲ, ନାରାୟଣୀ - କଳସ, ସମୁଦୀ ଶଖ', 
ବ୍ରହ୍ମାଣୀ- ପୁସ୍ତକ, ଜ୍ବଳାମୁଖୀ- ଖଟ, ଅଗ ହୋତ୍ରୀ¬ ମେଣ୍ଢା, 
ଅଦିତି-ଶୁଆ, ଚନ୍ଦ୍କାନ୍ର- ଖଟୁଲି, ବାୟୁବେଗା-ଚମରୀ ଗାଇ, 
ଚାମୁଣ୍ଡା-କସ୍ତୁରୀ ମୃଗ, ମାରୁତି-ହରିଣ, ଗଂଗା- କୁମ୍ଭୀର, 
ଧୂମାବତୀ-ବତକ, ଗାନ୍ଧାରୀ-ଗଧ,ଅଜିତ।-ହରିଣ, 
ସୂର୍ଯ୍ୟପୁତ୍ରୀ- ଘୋଡା, ବାୟୁବୀଣା - ହରିଣ ଇତ୍ୟାଦି | ଏଥ୍ରୁ 
ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ ଶକ୍ତି ସମସ୍ତ ଜୀବ ଜଗତର ପାଳନକର୍ତ୍ରୀ । 
ତାଙ୍କ ପାଖରେ କୌଣସି ଜୀବ ନଗଣ୍ୟ ନୁହେଁ । ସମସ୍ତ 
ପଶୁପକ୍ଷୀ, ଜୀବଜନ୍ତୁ ସରୀସୃପ ଜଳଚର ତାଙ୍କ କରୁଣାର 
ଅପେକ୍ଷା ରଖନ୍ତି । ଶକ୍ତି ଯେପରି ସାମର୍ଥ୍ୟର ଉତ୍ସ, ସେହିପରି 
ମଧ୍ୟ କରୁଣାର ଉସ୍‌ । ଜଳ ସ୍ଥଳ ଆକାଶ ସର୍ବତ୍ର ସେ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ଏହା ହଁ ଶକ୍ତିଙ୍କର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ଶକ୍ତି ଯେ କେବଳ 
ସାମର୍ଥ୍ୟର ଉସ୍‌ ବା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏହା ନୁହେଁ । ଶକ୍ତିଂକର ଅନ୍ୟ 
ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ - ସେ କ୍ରିୟା ଶକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ସେ 


ମା ® ଓ ଓ ମାମା ( ୧ ୬ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମୂଳାଧାର। କ୍ରିୟାଶକ୍ତି ହେତୁ ସେ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନରୁ ଆଧାର ମଧ୍ୟ 
ଅଟନ୍ତି । ତେଣୁ ସେ କେବଳ ଧର୍ମ ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ 
ନରହି ମନୁଷ୍ୟର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସହିତ ଏତେ ଗଭୀର 
ଭାବରେ ଜଡିତ ଯେ ନୃତ୍ୟ, ସଂଗୀତ, ସାପତ୍ୟ, କଳା ବିଳାସ 
ଆଦି ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟକୃତ ସୃଜନ କଳାର ଆଦି ଆଧାର ଭାବରେ 
ଶକ୍ତିଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରାଯାଇପାରେ । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ 
ଗୁଣାବଳୀ ଅନୁସାରେ ଶକ୍ତିଙ୍କର ବହୁବିଧ ରୂପର ପରିକଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି । ଯେପରି ସଂଗୀତ ଗୁରୁ ଭାବରେ ସରସ୍ବତୀ, 
ନୃତ୍ୟ ଗୁରୁ ଭାବରେ ପାର୍ବତୀ, ମାତୃମୂର୍ଭି ଓ ସେବାକାରିଣୀ 
ଭାବରେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ତଥା ରସମୟୀ ରାସକ୍ରୀଡାର ସଂଗିନୀ 
ଭାବରେ ରାଧାଙ୍କର ପରିକଳ୍ପନା। ମନ୍ଦିରର ଗର୍ଭ ଗୃହରେ 
ଯେପରି ଦେବୀଙ୍କର ପୁରାଣ ପ୍ରସିଦ୍ଧ କଳ୍ପିତ ରୂପ ପୂଜିତ ହୁଏ , 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନ୍ଦିରର ବାହ୍ୟ ଦେଶରେ ବିଭିନ୍ନ ମୁଦ୍ଧାରେ 
ସ୍ଥାପିତ ନାରୀମୂର୍ଭି ସମୂହ ଦେବୀଙ୍କର ଶୌର୍ଯ୍ୟ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, ଶକ, 
ବୀର୍ଯ୍ୟ ଲାସ୍ୟ ତଥା କଳା ବିଳାସର ପରିଚାୟକ ଭାବରେ 
ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏମାନେ ଦେବୀଙ୍କର ପାର୍ଶ୍ଵଚରୀ ସଖୀ 
ଭାବରେ ପରିକୀର୍ଜି ତା । ବିଭିନ୍ନ ରୂପାଙ୍କନରେ ସଜିତ 
ଅଳସକନ୍ୟା, ନଉଁକୀ, ବାଦକୀମାନଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ ନାରୀର ଅନ୍ତଃ 
ଚେତନା ଓ ବହ୍ହିଁ ଚେତନାର ବିସ୍ତୃତ ରୂପ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆସେ । 
ଦେବୀଙ୍କର ଏହି ମାନବୀକରଣ ଯେପରି ଅଚିନ୍ତ୍ୟଯ ସେହିପରି 
ପରମ ଆନନ୍ଦ ଉଦ୍ରେକକାରୀ । ରକ୍ତ ବୀଜର ରକ୍ତ ଶୋଷଣ 
କରି ଚାମୁଣ୍ଡା ଓ କାଳରାତ୍ରୀ ଅସୁରମାନଙ୍କ ରକ୍ତ ପାନ କରି 
ଦେବୀଙ୍କ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ନୃତ୍ୟ କରୁଥୁବାର ଚିତ୍ର ଯେପରି ଚିତ୍ରିତ, 
ସେହିପରି ନାରୀ ଚରିତ୍ରର ସମସ୍ତ ଭାବ ଅନୁଭାବର କଳାମ୍୍‌କ 
ରୂପ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଉତ୍କୀର୍ଣ୍ର । 


ଶଶ୍ିଳ୍ପ ପ୍ରକାଶ” ନାମକ ଏକ ଶିଳ୍ପଗ୍ରନ୍ଥରେ ବର୍ଣିତ ରହିଛି 


ଲୌକିକେ କଥୁତୋ ନାରୀ ବଂଧଃ ଶିଳ୍ପ ସମୁଦୂ ଭବଃ 
ବିନା ନାରୀ ଯଥା ବାସଃ ବିନା ନାରୀ ଯଥା କ୍ରୀଡା 
ବିନା ଲଳନାଂ ହୀନଂ ଚ ଜାୟତେ ଶିଳ୍ପଂ ନିଷ୍କଳମ୍‌ 
ଗନ୍ଧର୍ବ ଯକ୍ଷ ରକ୍ଷାଂସି ପନ୍ନଗାଃ କିନ୍ନରାସ୍ତଥା 
ଦର୍ଶନାତ୍‌ ତତ୍ର ମୁହ୍ୟନ୍ତି ନାଗରୀ ଭଂଗି ମୁତ୍ତମାମ୍‌ 
ଉତ୍ତମା ରମଣୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠା ସର୍ବାଳଂକାର ଭୂଷିତା । 


ଅର୍ଥାତ୍‌-ସ୍ତ୍ରୀ ବିନା ଯେପରି କୌଣସି ଗୃହାଙ୍ଗନା ଶୋଭିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି କୌଣସି କଳାକୃତି ସ୍ତ୍ରୀ ମୂର୍ଭିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରକାଶ ବିନା ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ହୁଏ ନାହିଁ । ଗନ୍ଧର୍ବ, ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସ, 
ପନ୍ନଗ, କିନ୍ନରମାନେ ଏହାଦ୍ବାରା ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାନ୍ତି । କାରଣ 
ଅଳଂକୃତା ନାରୀ ପୃଥୁବୀର ସମସ୍ତ ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତୁଠାରୁ ଅଧ୍କ 
ସୁନ୍ଦର । ଶକ୍ତିଙ୍କର ଏହି ଲାସ୍ୟମୟୀ ରୂପ, ନାରୀମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ସାଧାରଣତଃ ମନ୍ଦିରର ଗବାକ୍ଷ, ଶିଖର, ମୁଖଶାଳା ଆଦି 
ଶୋଭିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ ନାରୀ ବଂଧ କୁହାଯାଏ । ଶିଳ୍ପ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହି କନ୍ୟାମାନଙ୍କୁ ଅଳସ କନ୍ୟା ଭାବରେ ପରିଚିତ 
କରାଯାଇଛି। ନିଜର ମନୋଭାବ, ଭଂଗୀମା ତଥା କାର୍ଯ୍ୟାନୁଯାୟୀ 
ଏମାନଙ୍କୁ ଅଳସା, ତୋରଣା, ମୁଗ୍ା, ମାନିନୀ, ଡାଳ ମାଳିକା, 
ପଦ୍ମ ଗଂଧା, ଦର୍ପଣା, ବିନ୍ଯାସି, କେତକୀ ଭରଣା, ମାତୃମାଭି, 
ଚାମରା, ଗୁଣ୍ଡନା, ନଉଁକୀ, ଶୁକ ଶାରିକା, ନୂପୁର ପାଦିକା, 
ମର୍ଦ୍ଦଳା ଆଦି ଷୋଳ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରାଚୀନ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ସୁନ୍ଦରୀ ନାରୀର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି -ଶାଳ 
ଭଂଜିକା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାଳ ବୃକ୍ଷର ଡାଳ ଭାଂଗୁଥୁବା ଏକ ନାରୀ | 
ଏହି ନାରୀଟି ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଶିଳ୍ପରେ ମଧ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । 
ତୋରଣ ଭଂଜିକା ଓ ଶାଳ ଭଂଜିକା । ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ରହିଛି 
ସୁନ୍ଦରୀ ସ୍ତ୍ରୀର ପାଦ ସ୍ପର୍ଶରେ ଅଶୋକ ବୃକ୍ଷରେ କଢ଼ 
ଦେଖାଯାଏ। ସେହି ରୀତିରେ ଏକ ଅପରୂପା ନାରୀର ପାଦ 
ଏକ ବୃକ୍ଷ ଉପରେ ଥାଏ ଏବଂ ହାତରେ ଏକ ଡାଳ ଧରି 
ଥ୍ବାର ଦେଖାଯାଏ । ଏହା ବହୁଳ ଭାବରେ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର 
ତୋରଣରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ପୂର୍ବରୁ ଏ ସଂପର୍କରେ ବିଶଦ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ଶିଳ୍ପ ଶାସ୍ତ୍ରର ଏହି ନାରୀ ମୂର୍ଭି ବା ଯୁବତୀ କନ୍ୟାମାନେ 
ଅଳଂକାର ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବଣ୍ଢିିତ ନାୟିକାମାନଙ୍କ ସହିତ ଅନେକ 
ସାମ୍ୟ ରଖିଥାନ୍ତି, ଯେପରି ମାନିନୀ, ମୁଗ୍ମା, ପଦ୍ଗଂଧା, ଶୁକ 
ଶାରିକା ଆଦି ନାୟିକାର ଅନୁରୂପ ଅନେକ କାବ୍ୟରେ 
ମେଘଦୂତ, ହଂସ ଦୂତ ଆଦି ପ୍ରେରିତ ହେଲାବେଳେ ନାୟିକା 
ତା'ର ପ୍ରିୟ ପକ୍ଷୀ ଶୁକଶାରୀ, ମୟୂର, ପାରା, ହଂସକୁ ହାତରେ 
ଧରି ନିଜର ଭାବ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥୁବାର ଅନ୍ତରଂଗ ଚିତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ସହିତ ସମାନତା ରଖେ । ମନ୍ଦିରର ମଧ୍ୟ ପାଗଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣ 
ବାମ ଦିଗକୁ ସମସ୍ତ ବରାଣ୍ଡିରେ ପୁରୁଷ ମୂର୍ଭି ସହିତ ସ୍ତ୍ରୀ 


( ୧୬) ୮୮୮ ଓ 9 ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ମୂର୍ଭିମାନେ ଧୂପ, ଦୀପ, ଅର୍ଘ୍ୟ, ଚାମର, ଝାଞ୍ଜ ଓ ମୃଦଙ୍ଗ 
ଆଦି ଧରି ଦେବାର୍ଚ୍ଚନା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ କରୁଥୁବାର 
ଦେଖାଯାଏ । ସେଥ୍‌ରେ ଚାମରା, ନୂପୁର ପାଦିକା, ମର୍ଦ୍ଦଳା 
ଆଦି ମୂର୍ଭିମାନେ ବିଦ୍ୟମାନ । କାବ୍ୟ ନାଟକକୁ ରସସିକ୍ତ କରିବା 
ପାଇଁ ଯେପରି ବିଭିନ୍ନ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ନାୟିକାମାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇଛି ତୋରଣରେ ଛ ନ୍ଦାୟିତ ଭଂଗୀରେ ଶାୟିତା ତୋରଣା, 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଅଭିମାନରେ ଗରିୟସୀ ମାନିନୀ, ଅଳଂକୃତା ନାଗ 
ମୁଦ଼ଧାରେ ବିମୋହିତା ମୁଗ୍ଧା, ଲତା ଛନ୍ଦରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତା ଡାଳ 
ମାଳିକା, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ମୂର୍ଭିମନ୍ତ ପରି ପ୍ରକାଶିକା ପଦ୍ମ ଗଂଧରେ 
ମୋହିତା ପଦ୍ମ ଗଂଧା, ହାତରେ ଲୀଳା କମଳ, ନିଜ ରୂପକୁ 
ଦର୍ପଣରେ ଦର୍ଶନ କରି ଆତ୍ମ ବିଭୋରା ଦର୍ପଣା, ନିଜର ମୁଖର 
ପାର୍ଶ୍ଵ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁବା ବିନ୍ୟାସା, କେତକୀ ପୁଷ୍ପରେ ସଜିତା 
ଗୁରୁ ନିତମ୍ବା କେତକୀ ଭରଣା, ସଦାଦେବ ସେବାରେ ଚାମର 
ଧାରଣ ପୂର୍ବକ ଉପସ୍ଥିତା ଚାମରା, ସନ୍ତାନବସ୍ଳା ମାତୃମୂଭି 
ନିଜର ମୁଖକୁ ଅବଗୁଣ୍ଠନ ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଵଳ୍ପ ପ୍ରକାଶ କରୁଥୁବା 
ଗୁଣ୍ଡନା, ନୃତ୍ୟ ଛନ୍ଦରେ ଛନ୍ଦାୟିତ ନଉଭକୀ, ମର୍ଦ୍ଦଳ ବାଦିକା 
କମନୀୟ ଭଂଗୀରେ ନୃତ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତି ପୂର୍ବରୁ ପାଦରେ ନୂପୁର 
ବନ୍ଧନ କରୁଥୁବା ନୂପୁର ପାଦିକା ଆଦି ଷୋଡଶ ଅଳସ କନ୍ୟାଙ୍କ 
ଅପୂର୍ବ ସମାହାର ଚନ୍ଦ୍ରପକ୍ଷ ରାତ୍ରରେ ମନ୍ଦିରକୁ ଏକ ଅପୂର୍ବ 
କନ୍ଦର୍ପ ନଗରୀରେ ପରିଣତ କରିଦିଏ । ପାଷାଣର ବୁକୁ ଚିରି 
ସତେ ଯେପରି ଝରି ଆସେ ଅନର୍ଗଳ ସଂଗୀତର ମଧୁ ବିତାନ, 
ଯାହା ଅନନ୍ତ କାଳଧରି କବି ଲେଖକ ଭାବୁକଙ୍କୁ ଭାବ ବିହ୍ବଳ 
କରିଥାଏ। 


ନଥ୍ବା ଫୁଲର ବାସ୍କାରେ ଯେବେ 
ପବନ ମଦିରା ହୁଏ 
ଅକୁହା କଥାର ଗୁଂଜନେ ଯେବେ 
ସ୍ଵପ୍ନ ମୋ ଭିଜିଯାଏ 
ଆସ ତୁମେ ତେବେ ଅଳସ କନ୍ୟା ହୋଇ ॥ ଜୀ.ପାଣି. 


କେବଳ ଭାସ୍କାର୍ଯ୍ୟରେ ନ୍ୁହେଁ-ଚିତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ 
ଦେବୀଙ୍କର ଅନୁପମ ନାରୀ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ପ୍ରସ୍ଟନ କରିଥାଏ 
ଶିଳ୍ପୀ । ଶିଳ୍ପୀର ସେ ପ୍ରଥମ ପ୍ରେରଣା ଦାତ୍ରୀ । ଓଡିଆ ପଚ୍ଟଚିତ୍ଵର 
ପ୍ରାରମ୍ଭିକ କାଳରେ ଦୁର୍ଗା, କାଳୀ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ସରସ୍ଵତୀ, ଦଶ 


ମହାବିଦ୍ୟା, ସପ୍ତ ମାତୃକାଙ୍କ ସହିତ ରସମୟୀ ରାଧାଙ୍କର ଚିତ୍ର 
ଅଂକନରେ ପଚ୍ଚଚିତ୍ର ଶିଳ୍ପ ପରିପୂଣ୍ଟିତା ଲାଭ କରିଥଲା । ସଂପ୍ରତି 
ମଧ୍ୟ ଏହିଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି । ଓଷା ଓ ବ୍ବତକଥା 
ଅନୁଯାୟୀ ମଧ୍ୟ ଦେବୀଙ୍କର ବହୁବିଧ ରୂପ ଚିତ୍ରଣ ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
ହୋଇଥାଏ, ଯାହା ଏକାଧାରରେ ଦେବୀଙ୍କର ବହୁବିଧ ପ୍ରକାଶ୍ୟ 
ରୂପର ଦ୍ୟୋତନା କହିଲେ ଅତ୍ୟକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । କୃଷ୍ଣବର୍ଣ୍ରା 
କାଳୀ, ହଳଦୀ ବର୍ଣ କମଳା, କାଂଚନ ବର୍ଣା ଶ୍ରୀରାଧା, କୁଂକୁମ 
ବଣ୍ଣ୍ତା ଭଗବତୀ ତଥା ସପ୍ତବଣ୍ଣ୍ା ସପ୍ତ ମାତୃକା, ଦଶ ରଂଗର 
ଦଶ ମହାବିଦ୍ୟାଙ୍କର ଅନୁପମ ଚିତ୍ର ଦେବୀଶକ୍ତି ସମସ୍ତ 
ସଂସାରର ସମସ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ରୂପରେ କିପରି ସମାହିତ, ତାହାର 
ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଶକ୍ତିଂକର ବହୁଳ ରୂପ ଓ ରୂପାନ୍ତର 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ଏବଂ ଏହି ସମସ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଆମେ 
ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଂଚିଥାଉ ଯେ ଶକ୍ତିଙ୍କର ରୂପର ରୂପାନ୍ତର 
ଭାବରେ ସ୍ତ୍ରୀ ସୃଷ୍ଟି ଏ ସଂସାରରେ ଆତ ଜାତ ହେଉଛି ଏବଂ 
ସ୍ତ୍ରୀର ରୂପାନ୍ତରିତ ରୂପ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିଶକ୍ତି। ସେ ଏକାଧାରରେ 
ଜନ୍ମଦାତ୍ରୀ, ପାଳନ କତ୍ତ୍ରୀ ଓ ସଂହାର କର୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ୟ । ସୃଷ୍ଟିର 
ସେ ଆହ୍ଲାଦିନୀ ଶକ୍ତି। ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଜନ୍ମଲାଭ କରି, ପ୍ରକୃତି 
ଦ୍ଵାରା ପରିପାଳିତ ହୋଇ, ପ୍ରକୃତିର ଅମାପ କଳା ସଂସ୍କରଣରେ 
ଆହ୍ଲାଦିତ ହୋଇ ଶେଷରେ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଜଗତ ବିଲୀନ ହୁଏ । ଏଣୁ ପ୍ରକୃତି ବା ସ୍ତ୍ରୀ ଶକ୍ତିର ଉପାସନା 
ସର୍ବାଦୌ ଗ୍ରହଣୀୟ । ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ବହୁ ମନୀଷୀମାନେ 
ନିଜର ସ୍ଵକୀୟ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଏହି ନିଷ୍କର୍ଷର ସଂଧାନ କରିଥୁଲେ, 
ଯାହାକୁ ଜୀବ ବିଜ୍ଞାନ, ଧର୍ମା ଚରଣ, ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ୍ରଃ ଜ୍ୟୋତିଷ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଶିଳ୍ଟ୬ କଳା ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
କରି ଆସିଛନ୍ତି । ତ୍ରିଗୁଣା ଶକ୍ତିର ଆଧାର ବ୍ୟତୀତ ସୃଷ୍ଟିର 
କୌଣସି କର୍ମ ସଂପନ୍ନ ହେବା ସଂଭବ ନୁହେଁ । ଏଣୁ ଶକ୍ତିଙ୍କର 
ରୂପ ଓ ରୂପାନ୍ତର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂଣ୍ଟର ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ। 


ନରେନ୍ଦ୍ରକୋଣ, ପୁରୀ 


୮ © ଓ ଓ ମାମା । ୧୭ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ପୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ଶକ୍ତିପୂଜା 


ସୃଷ୍ଟିର ଆଦି କାଳରୁ ମାତୃଶକ୍ତିର ଉପାସନା ପରମ୍ପରା 
ପ୍ରଚଳିତ । ଜୀବନର ଉଦ୍‌ଗମ ଓ ବିକାଶର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଙ୍ଗରେ 
ଏହି ଶକ୍ତିର ସ୍ପର୍ଶ ବିଦ୍ୟମାନ । ମାତା ରୂପରେ ମଣିଷର ସୃଷ୍ଟି 
ଓ ସମ୍ବିର୍ଧନରେ ଏହାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକଟିତ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର 
ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ହଁ ପ୍ରକୃତି ବା ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଶକ୍ତି । 
ତେଣୁ ଜଗତରେ ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । 
ସେହିଠାରୁ ମାତୃ ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ପ୍ରବର୍ଭିତ 
ହୋଇଚି । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ତାହା ମାଦୃଶକ୍ତିର 
ଆରାଧନା ଓ ଶକ୍ତିପୂଜା ରୂପରେ ପରିବର୍ଭିତ 
ହୋଇଥଲା । 


ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ପରମ୍ପରା କେବଳ 
ଭାରତରେ ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ ପ୍ରଚଳିତ । ଚୀନ, 
ମିଶର, ତିବ୍ବତ, ମଙ୍ଗୋଲ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକାର 
କେତେକ ଦେଶରେ ମାତୃ ପୂଜା ପରିଦୃଷ୍ଟ 
ହୋଇଥାଏ । 


ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ସଭ୍ୟତା କେନ୍ଦ୍ର ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ, 
ହରପ୍‌ପା ଆଦି ସ୍ଥାନରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ମୃଣ୍ମୟ ନାରୀ ମୂର୍ଭି ହଁ ହେଉଚି 
ମାତୃଦେବୀ । ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ଦେବତାମାନଙ୍କ ତୁଳନାରେ 
ଦେବୀମାନଙ୍କର ଅଧୁକ ମହତ୍ଵ ଥୁଲା । ବୈଦିକ ଧର୍ମରେ ଦେବୀ 
ରୂପରେ ଉଷାଙ୍କ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଚି । ରଗ୍‌ ବେଦରେ ପୃଥ୍ବୀ 
ଓ ରାତ୍ରିଦେବୀଙ୍କ ସ୍ତୁତିରେ ମନ୍ତ୍ର ରଚିତ ହୋଇଚି । ରଗ୍‌ 
ବେଦରେ ଅଦିତିଙ୍କୁ ଚରାଚର ଜଗତର ମାତା କୁହାଯାଇଛି । 
ଅଥର୍ବ ବେଦରେ ପୃଥ୍ଵୀ ମନୁଷ୍ୟର ଜନନୀ ତଥା ଅଧଧ୍ଷାତ୍ରୀ 
ଦେବୀ ରୂପରେ ପୂଜିତା । ବିରଜା ନାମରେ ଜଣେ ଦେବୀଙ୍କ 


ମହେଶ୍ବର ମୂଳିଆ 


ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଚି । ସେ ତିନିଲୋକର ମାତା, ସ୍ଵାହା 
ନାମରେ ମଧ୍ଯ ସେ ପରିଚିତା । 


ଉତ୍ତର ବୈଦିକ କାଳରେ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ବିଶେଷ 
ମହତ୍ସପୂଣ୍ଟଁ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲା । ସେକାଳରେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥରେ 


` (୧୬୭ 5. ୦... 7 
ନ୍‌. 


ଅମ୍ବିକା, ଭମା, ଦୁର୍ଗା, କାଳୀ ଆଦି ନାମର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଚି | 
ଏମାନେ ଶାକ୍ତଧର୍ମ ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ । ତୈଭିରୀୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ 
ବାଜଦେୟୀ ସଂହିତାରେ ଅମ୍ବିକା ରୁଦ୍ରଙ୍କ ପନ୍ନୀ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଚିତ । 
କେନୋପନିଷଦରେ ଉମାଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ସ୍ଵରୂପା 
କୁହାଯାଇଛି । ମୁଣ୍ଡକୋପନିଷଦ ଅନୁସାରେ ଅଗ୍ନିଙ୍କର ସାତ 
ଜିହ୍ନା- କାଳୀ, କରାଳୀ, ମନୋଜବା, ସୁଲୋହିତା, ସୁବ୍ୟୁମୁବର୍ଣ୍ରା, 
ୟ୍କୁଲିଙ୍ଗନୀ ଓ ବିଶ୍ବରୂଚି । ସୂତ୍ର ସାହିତ୍ୟରେ ସର୍ବପ୍ରଥମ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ 
ନାମ ମିଳିଥାଏ । ସେ ରୁଦ୍ଧ ପନ୍ନୀ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣିତା । ଗୂହ୍ଯ 
ସୂତ୍ରରେ ଦୁର୍ଗା, ଭଦ୍ରକାଳୀ ଓ ଭବାନୀ ଆଦି ଦେବୀଙ୍କ ନାମ 
ଉଲ୍ଲେଖ ହୋଇଚି । 


(୧୮) ୮୮ ଓ ଓ ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଶାକ୍ତ ସଂପ୍ରଦାୟର ମହାନ ସ୍ବର୍‌ପର ଚିତ୍ରଣ 
ମହାଭାରତର ଦୁର୍ଗାସ୍ତୋତ୍ର ଏବଂ ହରିବଂଶ ପୁରାଣରେ 
ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଦେବୀଙ୍କର ଏହି ବିରାଟ ରୂପରେ ଏକ 
ପକ୍ଷରେ ବୈଦିକ ତତ୍ଗ୍ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ବୈଦିକୋତ୍ତର 
ତତ୍ସ୍‌ ବିଦ୍ୟମାନ । ଆର୍ଯ୍ୟା, କୌଶିତକୀ ଓ କାତ୍ୟାୟନୀ ନାମ 
ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ବୈଦିକ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ସଂକେତ ଦେଉଥ୍ବା 
ବେଳେ ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ଦେବୀଙ୍କ ଉପାସନା ବର୍ବର, ଶବର 
ଓ ପୁଲିନ୍ଦଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଚି ଏବଂ ଏହି ଦେବୀମାନେ 
ଅପର୍ଣ୍ଣା, ନଗ୍ନଶରୀ, ପର୍ଣ୍ଣ ଶବରୀ ନାମରେ ଖ୍ୟାତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଏହା ବୈଦିକୋତ୍ତର ପରମ୍ପରାର ସଂକେତ ଦେଉଚି । 
ପୌରାଣିକ କାଳରେ ଦେବୀଙ୍କ ମହତ୍ଵ ମାର୍କଣ୍ଡେୟ 
ପୁରାଣର ଦେବୀ ମାହାତ୍ମ୍ୟରୁ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହି ଦେବୀ 
ସ୍ତୁତି ଦେବୀଙ୍କ ଆଦିଶକ୍ତି ଓ ସଂରକ୍ଷିକା ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରକଟ କରୁଚି । 
ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରକୃତି ତଥା ପୁରୁଷର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ଜଗଦମ୍ବା ଆଦିଶକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତୀକ । ମହାଭାରତର ବିରାଟ ପର୍ବରେ 
ଦୁଇଟି ଦୁର୍ଗା ସ୍ତୋତ୍ବରେ ଦେବୀଙ୍କ ପୃଥକ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
ହୋଇଚି । ହରିବଂଶ ପୁରାଣରେ କୌଶିକୀ ନାମକ ଏହି ଦେବୀ 
ଯଶୋଦାଙ୍କ କନ୍ୟା ର୍‌ପରେ ପରି ଚି ତା । ପାଣି ନୀଙ୍କ 
ଅଷ୍ଟାଧ୍କାୟୀରେ ଭବାନୀ, ଶର୍ବାଣୀ, ମୃଣାନୀ ଓ ରୁଦ୍ବାଣୀ- ଏହି 
ଚାରି ନାମରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଚି । 


ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ବିଶ୍ଵର ଆଧାରଭୂତ ଶକ୍ତି । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସେ ସାତ୍ସକୀ, ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରାଜସୀ ଓ ଶିବଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ତାମସୀ ଶକ୍ତି ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 
ଏଥୁସହିତ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ଶକ୍ତି, ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପାଳନ ଶକ୍ତି, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ପ୍ରକାଶ ଶକ୍ତି, ଅଗ୍ନିକ ଦହନ ଶକ୍ତି ଏବଂ ବାୟୁଙ୍କ ପ୍ରେରଣା 
ଶକ୍ତିର ମୂଳରେ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି ଦୁର୍ଗା । ଏହି ଶକ୍ତିଙ୍କର 
ଅନେକ ନାମ- ଅମ୍ବିକା, ଦୁର୍ଗା, କାତ୍ୟାୟନୀ, ମହିଷାସୁର 
ମର୍ଦିନୀ/ ନାରାୟଣୀ, ଗୌରୀ ଇତ୍ୟାଦି । ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣରେ 
କୁହାଯାଇଛି “ଶିବ” ଶକ୍ତି ବିନା “ଶବ” । ଶିବଙ୍କ ଶିବତ୍ଵ 
ମହାଶକ୍ତିଙ୍କ ସାନ୍ନିଧ୍ପରେ ହୁଁ ପରିସ୍ମୁଟ ହୋଇଥାଏ । 

ବେଦରେ ଭଗବତୀ ଦେବୀଙ୍କ ସ୍ତୁତିଗାନ କରାଯାଇ 
କୁହାଯାଇଚି- ହେ ଦେବୀ, ତୁମେ ମହାମାୟା | ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ି 


=୪ 


କରିବା ତୁମର ସ୍ଵଭାବ । ତୁମଠାରେ ହିଁ ସାରା ଜଗତ 


ବିଦ୍ୟମାନ । ଓଁକାରରେ ତୁମେ ଅର୍ଦମାୟା ଏବଂ ଗାୟତ୍ରୀରେ 
ପ୍ରଣବ । 


ବଙ୍ଗଳାର ଏକ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି- ସୃଷ୍ଟି 
ପୂର୍ବରୁ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ବର ଗଙ୍ଗା ନଦୀ ତଟରେ 
ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଉପାସନା କରୁଥୁ୍‌ଲେ । ଦେବୀ ଗଳିତ ଶବ 
ରୂପରେ ସେମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୂଲେ । ପ୍ରଥମେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଗଲେ । ଶବଙ୍କ ଦୁର୍ଗନ୍ଧରେ ବ୍ୟତୀବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ସେ 
ଉଠି ଠିଆ ହୋଇଗଲେ । ତା'ପରେ ଦେବୀ ବ୍ବହ୍ମାଙ୍କ ନିକଟକୁ 
ଗଲେ । ଦୁର୍ଗନ୍ଧରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କ ମୁହଁ ଡାହାଣ ପଟକୁ 
ବୁଲାଇ ନେଲେ । ଫଳରେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଦୁଇଟି ମୁହଁ ହୋଇଗଲା, 
ତାଙ୍କ ଦୁଇ ମୁହଁରେ ଦୁର୍ଗନ୍ଧର ଗନ୍ଧ ଲାଗିଲା । ଏମିତି ସେ ତାଙ୍କ 
ମୁହଁ ଚାରିଆଡ ବୁଲାଇ ଲାଗିଲେ । ଫଳରେ ଚତୁମ୍ମୁଖୀ 
ହୋଇଗଲେ । ଚାରିପଟୁ ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ହେବାରୁ ସେ ଶକ୍ତିଙ୍କ ଉପାସନା 
ଛାଡି ପଳାଇଲେ । କିନ୍ତୁ ଶିବ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧ୍ୟାନରେ ବସି 
ରହିଲେ । ତାଙ୍କ ସାଧନାରେ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ । 
ସେ ପଞ୍ଚମୁଖ ହୋଇଗଲେ । 


ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଭାରତରେ ଶକ୍ତିପୂଜା ପରମ୍ପରା 
ପ୍ରଚଳନ ପାଇଁ କାଶ୍ମୀରରୁ କନ୍ୟାକୁମାରୀ ଏବଂ ବେଲୁଚିସ୍ତାନରୁ 
ଆସାମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ୫୧ଟି ଶକ୍ତିପୀଠ ସ୍ଥାପନ 
କରାଯାଇଥୁଲା । 


ଏ ବିଶ୍ବ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ସବୁ ବସ୍ତୁ, କର୍ମ ଓ ଜୀବନର 
ଆଧାର ହେଉଚି ଶକ୍ତି । ଏହି ସ୍ଥୂଳ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ଆକାଶ, 
ବାୟୁ, ଜଳ ଓ ପୃଥ୍ଵୀ- ଏ ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ ସେହି ଶକ୍ତିର ସାଧନ । 
ପୃଥ୍ଵୀ, ଜଳ, ଅଗି, ବାୟୁ, ଆକାଶ, ଚିତ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାର - 
ଏସବୁ ମିଶି ଜଡ ବା ଅପରା ପ୍ରକୃତି ବୋଲାଇଥାନ୍ତି । ଅପରା 
ପ୍ରକୃତି ଅପବିତ୍ର, ନିକୃଷ୍ଟ ଶ୍ରେଣୀର । ସଂସାର ପକ୍ଷରେ ଏହା 
ବନ୍ଧନ ସ୍ଵରୂପ । କିନ୍ତୁ ପରା ପ୍ରକୃତି ବିଶୁଦ୍ଧ । ଏହା ସ୍ଵୟଂ 
ଆତ୍ମାରୂପ, କ୍ଷେତ୍ରଜଞ୍ଚ | ସେ ଜୀବନକୁ ଧାରଣ କରେ । ସମସ୍ତ 
ଜଗତ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରି ତାକୁ ଧାରଣ କରିଥାଏ । ଏହାକୁ 
ଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । 


ମାୟା, ମହାମାୟା, ମୂଳ ପ୍ରକୃତି, ଅବିଦ୍ଯା, ବିଦ୍ଯା, 
ବ୍ୟକ୍ତ, ଅବ୍ୟାକୃତ, କୁଣ୍ଡଳିନୀ, ମହେଶ୍ବରୀ, ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି, 


ମା ୭ 9 ଓ ମାନା ( ୯ ୯ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଆଦିମାୟା, ପରାଶକ୍ତି, ପରମେଶ୍ପରୀ, ଜଗଦୀଶ୍ରୀ, ତମସ, 
ଅଜ୍ଞାନ- ଏସବୁ ଶକ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ । ନବଦୁର୍ଗା, କାଳୀ, 
ଅଷ୍ଟଲକ୍ଷ୍ମୀ) ନବଶକ୍ତିକ ଦେବୀ ଆଦି ଏକ ପରାଶକ୍ତିର ବିବିଧ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ, ମହାସରସ୍ଵତୀ ଓ ମହାକାଳୀ - ଶକ୍ତିର 
ତିନୋଟି ପ୍ରଧାନ ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵରୂପ । ରଗ୍‌ବେଦର ଦେବୀ ସୂକ୍ତରୁ 
ଜଣାଯାଏ, ଦେବତା, ମନୁଷ୍ଯ ଓ ପଶୁଙ୍କ ମୂଳତଭୁ ମଧରେ 
ମହାଶକ୍ତି ଭାବନା ପ୍ରଧାନ । ଏହି ମହାଶକ୍ତି ସିଂହବାହିନୀ ଦୁର୍ଗା । 
ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତିର ସମନ୍ବୟରେ ବହୁ ଭୁଜା ହୋଇ ଆଳସ୍ୟ ଓ 
ଅଜ୍ଞାନର ପ୍ରତୀକ ମହିଷାସୁର ଓ ଶୁମ୍ଭ ନିଶୁମ୍ଭଃ। ମଧୁକୈଟଭ 
ଆଦି ଦୈତ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରିଥୁଲେ । ଏହି ଶକ୍ତି କାଳ 
ରୂପରେ ଆମକୁ ଆତ୍ମସତ୍ତାର ସ୍ପର୍ଶ ଦେଉଚି । ଏହି କାଳରୂପୀ 
ଭଗବତ ଶକ୍ତି ରତୁ ରୂପରେ ସଂସାରର ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭନ 
ଘଟାଉଚି । କାଳର ପ୍ରଧାନ ରୂପ ସମ୍ବସତ୍ସର । ଏଥ୍‌ରେ ଦୁଇଟି 
ନବରାତ୍ର ସର୍ବ ପ୍ରଧାନ । ଗୋଟିଏ ଚୈତ୍ର ନବରାତ୍ର ଓ ଅନ୍ୟଟି 
ଆଶ୍ଵିନ ନବରାତ୍ର । ଏହା ବାସନ୍ତୀକ ଓ ଶାରଦୀୟ ଏବଂ ରାମ 


ଓ ଦୁର୍ଗା ନବରାତ୍ର ନାମରେ ମଧ୍ଯ କଥୁତ । ପ୍ରଥମ ନବରାତ୍ର 
ଚୈତ୍ର ଶୁକ୍ଳ ପ୍ରତିପଦାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ରାମନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏବଂ ଶାରଦୀୟ ନବରାତ୍ର ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳ ପ୍ରତିପଦାଠାରୁ ଦଶମୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପାଳିତ ହୁଏ । ଶକ୍ତି ଉପାସନାରେ ନବରାତ୍ର ସବୁଠାରୁ 
ପବିତ୍ର ଓ ମହତ୍ସପୂର୍ଣ୍ଣ କାଳ । 


ସାଜ୍ଜ୍ଵିକ ଓ ତାମସିକ ଉଭୟ ପଦ୍ଧତିରେ ଉପାସନା ପାଇଁ 
ଏହି କାଳ ସିଵିପ୍ରଦ । ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ନଅରୂପ- ମହାକାଳୀ, 
ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ) ମହାସରସ୍ଵତୀ, ଯୋଗମାୟା, ରକ୍ତକଳିକା, 
ଶାକମ୍ବରୀ, ଭ୍ରାମରୀ ଓ ଚଣ୍ଡିକା । ନବଦିନ ବ୍ୟାପୀ ଦେବୀ 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ବିବିଧ ସ୍ଵରୂପ ବିଭିନ୍ନ ଉପଚାରରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
ଏହି ନବଦୁର୍ଗା ହେଲେ ପାର୍ବତୀ ବା ଶୈଳପୁତ୍ରୀ, ବ୍ରହ୍ମଚାରିଣୀ, 
ଚନ୍ଦ୍ରଘଣ୍ଟା, କୁଷ୍ମାଣ୍ଡା, ସ୍ବନ୍ଧମାତା, କାତ୍ୟାୟନୀ, କାଳରାତ୍ରି, 
ମହାଗୌରୀ ଓ ସିଦ୍ଧଦା ବା ସିଵିଦାତ୍ରୀ । 


ପିଠାପୁର, କଟକ 


ଶରତ କାଳ 


ବରଷା ସରଇ ଆସେ ଶରତ 
ସଙ୍ଗେ ଘେନି କେତେ ଓଷା ବରତ 
କି ସୁନ୍ଦର ଦିଶେ ସରସୀ ଜଳ 
ଆକାଶେ ଭାସଇ ବଉଦ ମାଳ 
କାଶତଣ୍ଡୀ ହସେ ନଦୀ ଘାଟରେ 
ପଲ୍ଲୀ ହସୁଥାଏ ଫୁଲ ହାଟରେ 
ନିର୍ମଳ ଗଗନେ ଶୋଭଇ ତାରା 
ନଥାଏ କାଦୁଅ ଶ୍ରାବଣ ଧାରା 
ନଡିଆ ବାହୁଁଙ୍ଗା ଫାଙ୍କରେ ଜହ୍ନ 
ଲୁଚକାଳି ଖେଳି ହରଇ ମନ 
ଫୁଟଇ ମାଳତୀ ଗଙ୍ଗଶିଉଳି 
ଶୁଭେ ମରାଳଙ୍କ କଳ କାକଳୀ 
କେଦାରେ କେଦାରେ ଶସ୍ୟ ସମ୍ଭାର 
ଖେଳଇ ସବୁଜ ରଙ୍ଗ ଜୁଆର 


ଦୁର୍ଗା ଚରଣ ନନ୍ଦ 


ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ ପୁଣି ଗଣେଶ ପୂଜା 
ପ୍ରତି ବିଦ୍ୟାଳୟ ହୁଅଇ ସଜ଼ା 
ଦଶହରା ଦୁର୍ଗାପୂଜା ପରବ 
ଅଟେ ଶାରଦୀୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉତ୍ସବ 
ଭାଦ୍ରବ ମାସରେ ଖୁଦୁରୁକୁଣୀ 
ଆଶ୍ଵିନରେ ଫୁଲ ବଉଳବେଣୀ 
ଗଣକବିଙ୍କର ଜନମ ଦିନ 
ରତୁ ଶେଷଦିନେ ହୁଏ ପାଳନ 
ଜନମନ କରି ଆନନ୍ଦମୟ 
ହେମନ୍ତ ଆସନ୍ତେ ନିଏ ବିଦାୟ । 


ଘର.ନଂ- ଆଇଭିଏ, ୪୨/୪ 
ୟୁନିଟ୍‌- ୨, ଭୁବନେଶ୍ବର ¬ ୯ 


(୨୦) ୮୮ ଓ 9 ୭ ୬୬୬ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


₹"\ବ 


ପିପିଲି ଚାନ୍ଦୁଆ ହସ୍ତଶି 


ଳ୍ପ ଆଧାରିତ ପୁସ୍ତକ 


“ସେଲିବ୍ଵେଟିଇଂ କଲର୍ସ” ଲୋକାର୍ପିତ 


ଓଡ଼ିଶା ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ କୃଷି ପ୍ରଧାନ ରାଜ୍ୟ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ କଳା, ସଂସ୍କୃତି, ଏତିହ୍ଯ, ଭାସର୍ଯ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାର ଆତ୍ମା | 
ଓଡ଼ିଶାର ଅର୍ଥନୀତି କୃଷି ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଏହା ସତଭ୍ଞେ ଓଡ଼ିଶାର 


ସମୃଦ୍ଧ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ରାଜ୍ୟର ହଜାର ହଜାର ହସ୍ତଶିଳ୍ପ କାରିଗରଙ୍କ 
ଜୀବନ ଜୀବିକାର ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର । ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ ଭାବେ 
ଓଡ଼ିଶାର କୁଶଳୀ କାରିଗରମାନେ ଆମର କଳା କାରିଗରୀକୁ 
ରଵିମନ୍ତ କରିବା ସହ ଓଡ଼ିଶାର ଆର୍ଥକ ଅଭିବୃଦ୍ଧିରେ ଗୁରୁତ୍ପପୂର୍ଣ୍ତ 
ସହଯୋଗ କରି ଆସୁଛନ୍ତି । 

ହସ୍ତତନ୍ତ ଏବଂ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ଆମ ଏଁତିହ୍ୟର ଏକ ଗୁରୁତ୍ସପୂର୍ଣ୍ତ 


ଅଂଶବିଶେଷ । ବିଭିନ୍ନ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ମଧ୍ଯରେ ପିପିଲିର ଆକର୍ଷଣୀୟ 
ଚାନ୍ଦୁଆ କାମ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ଏହା ବୋଧହୁଏ 


ସୁଚେତା ପ୍ରିୟଦର୍ଶିନୀ 


ପୃଥୁବୀର ଏକ ଅତି ପୁରାତନ ତଥା ନିଖୁଣ ହସ୍ତକଳା । ଓଡ଼ିଶାର 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ମହାପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ 
ପରମ୍ପରାରେ ପିପିଲି ଚାନ୍ଦୁଆର ବହୁଳ ବ୍ୟବହାରରୁ ଏହାର 


"= 


ପ୍ରାଚୀନତା ଓ ବିଶେଷତ୍ସ ବାରି ହୋଇପଡ଼େ । ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରୁ 
ଆଧୁନିକ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ପାରମ୍ପରିକ ହସ୍ତଶିଳ୍ପର ଯାତ୍ରା 
ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି । 


ପରିବର୍ଭନ ଏକ ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା । ସମୟର 
ସ୍ରୋତରେ ଓଡ଼ିଶାର ଏହି ସମୃଦ୍ଧ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ବିବିଧ ପରିବର୍ତନର 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦେଇ ଗତି କରିଛି । କିନ୍ତୁ ଏହାର ମୌଳିକ ତଥା ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ବିଭବଟି ଏଯାବତ୍‌ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରହିଛି । ଚାନ୍ଦୁଆ କାରିଗରମାନେ 
ସମୟର ଆବଶ୍ୟକତା ଏବଂ ଆହ୍ନାନକୁ ଅଙ୍ଗୀଭୂତ କରି ଆଜିର 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ” ୧ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ନୂତନ ପିଢ଼ିର ଗ୍ରାହକମାନଙ୍କ ଚାହିଦା ମୁତାବକ ଚାନ୍ଦୁଆ କାମରେ 
ଅନେକ ନୁତନତ୍ଵ ଆଣିବାରେ ସଫଳ ହୋଇଛନ୍ତି । ଆଜି ପିପିଲି 
ଚାନ୍ଦୁଆ ଓଡ଼ିଶା ହସ୍ତଶିଳ୍ପର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଉପାଦାନ ଭାବେ ଆମ 
ହସ୍ତଶିଳ୍ପ କ୍ଷେତ୍ଵର ବିଶାଳତାକୁ ପ୍ରତିପାଦିତ କରୁଛି । 


== = 


ପିପିଲି ଏବେ ସମଗ୍ର ଦେଶର ଆପ୍ଲିକ୍‌ ହବ୍‌” ଭାବେ 
ପରିଗଣିତ ହେଉଛି । ଉଭୟ ହିନ୍ଦୁ ଏବଂ ମୁସଲମାନ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର 
ପ୍ରାୟ ୫୦୦୦ କାରିଗର ଏହି କୌଳିକ ବୃଭିରେ ନିୟୋଜିତ 
ଅଛନ୍ତି । ବିଶେଷ କରି ମହିଳା ଏବଂ ଯୁବତୀମାନେ ଅଧୁକ 
ସଂଖ୍ୟାରେ ଏହି ଚାନ୍ଦୁଆ କାମ କରିଥାନ୍ତି । ପିପିଲି ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଚାନ୍ଦୁଆ କାମ କରୁଥୁବା କାରିଗରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧୁକାଂଶ 


ମୁସଲମାନ ସମ୍ପୂଦାୟର ଅଟନ୍ତି । 


ଓଡ଼ିଶା ସରକାରଙ୍କ ବରିଷ୍ଠ ପ୍ରଶାସନିକ ଅଧ୍ରକାରୀ 
ଶ୍ରୀ ରାଜା ପରିଜା ଏହି ଅନନ୍ୟ ହସ୍ତକଳାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୃକ୍ଷ୍ମ 
ଦିଗ ବିଦିଗକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରି ପିପିଲି ଚାନ୍ଦୁଆ ଉପରେ 
ଫଟୋଚିତ୍ର ସମ୍ବଳିତ ଏକ ଆକର୍ଷଣୀୟ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି । 
ପୁସ୍ତକଟିରେ ଆଲେଖ୍ୟ, ଫଟୋଚିତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣନା ମାଧ୍ଯମରେ 
ଶ୍ରୀ ପରିଜା ଓଡ଼ିଶାର ପିପିଲି ଚାନ୍ଦୁଆ କାମର ଏତିହ୍ୟ, ପ୍ରାଚୀନତା, 
ଉତ୍ପ ଭି, ନିଖୁଣ ନମୁନା ବିକାଶ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 
ହସ୍ତଶିଳ୍ପର ଅଭିବୃବ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ଓଡ଼ିଶା ସରକାରଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ, ରାଜ୍ୟ କଳା ଓ ହସ୍ତକଳା ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ ( ସିଡ଼ାକ୍‌ ), 
ଉତ୍କଳିକା ଏବଂ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ସଂଗ୍ରହାଳୟ ଜରିଆରେ 
ଓଡ଼ିଶା ହସ୍ତଶିଳ୍ପର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ସମ୍ପର୍କରେ ଏ ପୁସ୍ତକଟିରେ 
ବିଶଦ୍‌ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ବିରଳ 


ତଥା ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ସମ୍ପର୍କରେ ଗବେଷଣାତ୍ମକ ତଥ୍ୟକୁ 
ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଶ୍ରୀ ପରିଜା ଏହି ଅଭିନବ କାର୍ଯ୍ୟ 
ହାତକୂ ନେଇଛନ୍ତି । କଳା ଗବେଷକ, କଳାପ୍ରେମୀ, 
ପାଠକମାନଙ୍କ ସହ ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢ଼ି ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀ ପରିଜାଙ୍କ ଏହି 
ଉଦ୍ୟମ ମାଧ୍ଯମରେ ଆମ ସମୃଦ୍ଧ ସାଂସ୍କୃତିକ ଏଁତିହ୍ୟ ଏବଂ 
ପରମ୍ପରା ସମ୍ପର୍କରେ ଅବଗତ ହୋଇପାରିବେ ଏବଂ ଏହି 
ପୁସ୍ତକଟି କାରିଗର, ଗ୍ରାହକ, ପର୍ଯ୍ୟଟକ, ଫେସନ ଡିଜାଇନର 
ଏବଂ ସାଧାରଣ ପାଠକମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପାଦେୟ 
ତଥା ଉପଯୋଗୀ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପାରିବ । 


ଗତ ୨୪ ଅଗଷ୍ଟ ୨୦୧୮ ତାରିଖରେ ହସ୍ତତନ୍ତ, ବୟନ 
ଓ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ ମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀମତୀ ସ୍ନେହାଙ୍ଗିନୀ ଛୁରିଆ ତାଙ୍କ ସଚିବାଳୟ 
ପ୍ରକୋଷ୍ଠରେ ପୁସ୍ତକଟିକୁ ଲୋକାର୍ପଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହି 
ଅବସରରେ ପୁସ୍ତକର ଲେଖକ ଶ୍ରୀ ରାଜା ପରିଜା, ହସ୍ତଶିଳ୍ପ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ ଶ୍ରୀ ପିଏଜେ ନାଥ, ବୟନଶିଳ୍ପ ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ 
ଶ୍ରୀ ସୁଶାନ୍ତ କୁମାର ବାରିକ, ହସ୍ତତନ୍ତ ବୟନ ଓ ହସ୍ତଶିଳ୍ପ 
ବିଭାଗର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଚିବ ଶ୍ରୀ ବୃନ୍ଦାବନ ବେହେରା, ଯୁଗ୍ମ ସଚିବ 
ଅଞ୍ଜନା ପଣ୍ଡା, ବୟନ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ରିଗତ ସଚିବ ଶ୍ରୀ ଗୌରହରି 
ବେହେରା ତଥା ବହୁ ବରିଷ୍ଠ ପଦାଧ୍‌କାରୀ ମଧ୍ଯ ଉପସ୍ଥିତ ଥୁଲେ । 


ସୂଚନା ଅଧ୍‌କାରୀ 
ଲୋକ ସମ୍ପର୍କ ଭବନ, ଭୁବନେଶ୍ବର 


ଏ. ଏ. ଏ. 
+୬  +୬ ` + * 


(୨୨) ୮୮୮ ଓ 9 ୭ ୬୬୬ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 


୧୮୬୯ ମସିହା, ଅକ଼ୋବର ୨ ତାରିଖ ଗୁଜୁରାଟର 
ପୋର୍‌ ବନ୍ଦର, ସେଠାକାର ଗୋଟେ ବୈଶ୍ୟ ପରିବାର ଭୂମିଷ୍ଠ 
ହେଲେ ଯୋଗଜନ୍ମା ଶିଶୁଟିଏ । ପିତା କରମଚାନ୍ଦ ଗାନ୍ଧୀ, ମାତା 
ପୁଭୁଲିବାଭ । ଶିଶୁଟି ମୋହନଦାସ କରମଚାନ୍ଦ ଗାନ୍ଧୀର 
ପରିଚୟ ପାଇଲେ। ମୋହନଦାସଙ୍କ ବାଲଧଶିକ୍ଷା 
ରାଜକୋଟରେ। ସେ ସେପରି ମେଧାବୀ ଛାତ୍ର ନଥିଲେ, ଥିଲେ 
ସଦାଚାରୀ, ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ। ପାଠ୍ୟପୁସ୍ତକ ସହ ସଦା ନିବିଷ୍ଟ 
ରହୁଥିଲେ। ରଷିପୁତ୍ବ ଶ୍ରବଣ କୁମାରଙ୍କ ପିତୃଭକ୍ତି, ଦାନବୀର 
ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠା- ଗଭୀରଭାବେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଲା 
ମୋହନ ଦାସଙ୍କ ଉପରେ। ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଆଗ୍ରହ ବଢ଼ିଲା । 
ସତ୍ୟ ପଥରୁ ସେ ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ନଥିଲେ ସାରା ଜୀବନ। 
ତା”ପରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଲଣ୍ଡନରେ ଓକିଲାତି ପଢ଼ିବାକୁ ମନ 
ବଳେଇଲେ। ଦରିଆ ପାରି ହେଲେ ଜାତି ଯିବ। ଏଥବପାଇଁ 
ତାଙ୍କ ମା” ନ ଯିବା ପାଇଁ ଜିଦୂ ଧରିଲେ । ମଦ, ମାଂସ, ନାରୀ- 
ଏ ତିନୋଟିଠାରୁ ସେ ଦୂରରେ ରହିବେ - ଏ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲେ 
ମା”ଙ୍କ ପାଖରେ। ପାଳିଲେ ମଧ୍ଯ। ବିଲାତର ଇନର୍‌ 
ଟେମ୍ପୁଲଠାରେ ବାରିଷ୍ଟରୀ ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ତ କଲେ। ଜଣେ 
ମୁସଲମାନ ମହକିଲ, ଦାଦା ଅବୁଦୁଲ୍ଲା, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ସାଉଥ୍‌ 
ଆଫ୍ରିକା ନେଲେ। ତାଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ମାମଲା ଲଢ଼ିବା ଥିଲା 
ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ସେଠାକାର ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟ ନୀତି, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ 
ମର୍ମାହତ କଲା। ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ଆରମ୍ଭ କଲେ ଦୃଢ଼ 
ସଂଗ୍ରାମ । ସତ୍ୟ, ସତ୍ୟାଗ୍ରହ, ଅହିଂସା ନୀତି ପ୍ରୟୋଗ କଲେ, 
ପାଇଲେ ଅଭୁତପୂର୍ବ ସଫଳତା । କଳା ଆଫ୍ରିକୀୟମାନଙ୍କୁ ମିଳିଲା 
ମତଦାନ ଅଧିକାର ( ୧୯ ୧୪ ) | ବହୁ ଭାବରେ, ବହୁ ରୂପରେ 


ଡକ୍ଖର ସର୍ବେଶ୍ବର ସେଣ 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜିଲେ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାବାସୀ ତାଙ୍କୁ ମହାତ୍ମା 
ସମ୍ବୋଧନ କଲେ। ଦୀର୍ଘ ୨୧ ବର୍ଷ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ କଟିଲା। 
ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରୁ ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କଲେ (୧୯୧୪) | 
ତାଙ୍କର ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଗୁରୁ ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣ ଗୋଖଲେ, ଜାତୀୟ 
ରାଜନୀତିରେ ଯୋଗଦେବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ। ଗାନ୍ଧୀ ଯୋଡ଼ି 
ହୋଇଗଲେ ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିରେ । ତାଙ୍କର ନେତୃତ୍ସରେ 
ବେଗଗାମୀ ହେଲା ଜାତୀୟ ମୁକ୍ତିଯୋଦ୍ଧା। ଅସହଯୋଗ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ( ୧୯ ୨୦ - ୨୧ ), ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ 
( ୧୯୩୦ ), ବ୍ୟକିଗତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ( ୧୯୪୦ ), ଭାରତଛାଡ଼ 
ଆନ୍ଦୋଳନ (୧୯୪୨ ) ପରିଚାଳିତ ହେଲା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ନେତୃତ୍ସରେ। ତାଙ୍କ ନୀତି, ଆଦର୍ଶ, ସମାଜ ସଂସ୍କାରମୂଳକ 
ପଦକ୍ଷେପ - ପ୍ରତିଟିରେ ଥିଲା ଯାଦୁକରୀ ପ୍ରଭାବ। ସାରା 
ଭାରତବର୍ଷ ତାଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ କଲେ। ସତରେ ସେ ଥିଲେ 
ଯୁଗପୁରୁଷ ! ତାଙ୍କ କର୍ମମୟ ଜୀବନ ବିଶେଷକରି ୧୯୨୦- 
୧୯୪୮ ଗାନ୍ଧୀ ଯୁଗ” ଭାବେ ନାମିତ। ତାଙ୍କରି ଅମଳିନ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ନ, ରାଜନୀତିକ ସଦାଚାର, ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ଜୀବନ, ଶୋଷିତ, 
ନିଷ୍ପେସିତଙ୍କ ପାଇଁ ଦରଦପଣ- ଏସବୁ ଥିଲା ଅଭୂତପୂର୍ବ | 
ସେଇଥିପାଇଁ ମୋହନ ଦାସ କରମଚାନ୍ଦ ଗାନ୍ଧୀ କାହା ପାଇଁ 
ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ” । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ପାଇଁ “ଜାତିର ପିତା” | “ବାପୁ', 
ଗାନ୍ଧିଜୀ- ଏ ଦୁଇଟି ତାଙ୍କର ବେଶ୍‌ ପ୍ରିୟ ନାମ। ସେଇ 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ ଇତିହାସ ମହାନ । ୧୮ ୬୯ ଅକ୍ଷୋବର 
୨ରୁ ୨୦୧୮ ଅକ୍ମୋବର ୨, ଦୀର୍ଘ ୧୫୦ ବର୍ଷ। ତାଙ୍କ 
ଯଶକୀର୍ଭି କାଳ କୋଳରେ ସଦା ଭାସ୍ଵର। ସେ ଜାତିର 
ଚିରନମସ୍ୟ, ସବୁରି ମନ- ପ୍ରାଣ ଆତ୍ମାରେ ଅଧିଶ୍ରିତ। ବିଶ୍ଵ 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ୨ ¬ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ତାଙ୍କୁ ନେଇ ଗର୍ବିତ। ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରତି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଥିଲା ଗଭୀର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଆନ୍ତରିକ ଅନୁକମ୍ପା। ୧୯୨୧-୧୯୪୬ ମଧ୍ଯରେ 
ସେ ଆଠଥର ଓଡ଼ିଶା ଆସିଛନ୍ତି। ଜନ- ଜୀବନ ସହିତ ମିଶିଛନ୍ତି | 
ଗାନ୍ଧିଜୀ, ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ମନ- ପ୍ରାଣ - ଆତ୍ନାରେ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି 
ଏକାକାର। ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ବାପୁଜୀ” 
ହୋଇଛନ୍ତି ଯନ୍‌ଶୀଳ । 


ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ଆଗମନ, ଓଡ଼ିଶା ରାଜନୀତିକୁ 
ଦେଲା ନବ ଦିଗନ୍ତ। ସେ କେବଳ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର 
ବିଲୋପ ପାଇଁ ଲଢ଼ି ନଥିଲେ। ଜାତିପ୍ରଥା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ, 
ଆର୍ଥନୀତିକ ଶୋଷଣ, ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା - ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ସଂଗ୍ରାମ ଚଳାଇଲେ। ତାଙ୍କ ସଂଗ୍ରାମ ମାନବିକତାବାଦ ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ। ଜାତୀୟ ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମ ଏଥିରେ ସେ ସବୁ 
ଶ୍ରେଣୀୟ ଲୋକଙ୍କୁ ଯୋଡ଼ିଲେ। ଫଳରେ ତାହା ଗଣ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ପରିଣତ ହେଲା। ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସ 
ଗଠିତ ହେଲା ( ୧୮୮୫) | ୧୮୮୫ ରୁ ୧୯୦୦ ଖ୍ରୀ.ଅ. 
ମଧ୍ଯରେ ଏହାର ଛଅଟି ଅଧିବେଶନ, ଏଥିରେ ମାତ୍ର 
୧୪ ଜଣ ପ୍ରତିନିଧି ଓଡ଼ିଶାରୁ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ। ଉତ୍କଳ 
ସମ୍ମିଳନୀ (୧୯୦୩) ଗଠିତ ହେଲା। ଏହାର ପୁରୋଧା 
ମଧୁସୂଦନ ଦାସ। ସେ ଓଡ଼ିଶାର ଆଞ୍ଚଳିକ ସ୍ଵାର୍ଥ ହାସଲରେ 
ବ୍ରତୀ ଥିଲେ। ସମୟର ପରିପକ୍କ ତା ଉପରେ ମଧୁବାବୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଲେ। ସେଥିପାଇଁ ଉତ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ 
କଂଗ୍ରେସ - ଏ ଦୁଇର ଓତପ୍ରୋତ ସଂଯୋଗକୁ ଉଚିତ୍‌ 
ମଣିନଥିଲେ। ୧୯୨୦ ମସିହା, ଉତ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀର 
ଚକ୍ରଧରପୁର ଅଧିବେଶନ । ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସ ସହ 
ଉତ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀର ମିଶ୍ରଣ, ଏ ପ୍ରସ୍ତାବକୁ ଅଗ୍ରସର କରିବା 
ପ୍ରସ୍ତାବ ଆସିଲା। ଏହା ଉପରେ ମତଦାନ ହେଲା ।। ପ୍ରସ୍ତାବଟି 
ବହୁ ମତରେ ମଧ୍ଯ ଗୃହୀତ ହେଲା । ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ, ହରେକୃଷ୍ଣ 
ମହତାବଙ୍କ ସମେତ ୨୭ ଜଣ ପ୍ରତିନିଧି ନାଗପୁର କଂଗ୍ରେସ 
ଅଧିବେଶନରେ ଯୋଗଦେଲେ। ସେଠାରୁ ଫେରି ଉତ୍କଳ 
ପ୍ରଦେଶ କମିଟି ଗଠନ କଲେ। ନାଗପୁର ଅଧିବେଶନରେ 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଶା ଆସିବାକୁ ଅନୁରୋଧ 
ଜଣାଇଥିଲେ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶାର ଦୁର୍ଭିକ୍ଷକ୍ରିଷ୍ଟ ଜନତାଙ୍କ ପାଇଁ 
ଆକୃଷ୍ଟ ହେଲେ। ତାଙ୍କ ଆଗମନ ଓଡ଼ିଶାରେ ନବଚେତନା ସୃଷ୍ଟି 


କଲା। ଓଡ଼ିଶା ଜନଜୀବନ ତାଙ୍କୁ ଆପଣାର କରିନେଲା । 
ଅସହଯୋଗର ବାଉ୍ତା ଘରେ ଘରେ ପହଞ୍ଚିଲା। 


୧୯୨୧ ମସିହା, ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ ବାର୍ତା, 
ଭାରତର କୋଣ ଅନୁକୋଣରେ ଅନୁରଣିତ। ଓଡ଼ିଶାର ତୁଙ୍ଗ 
ନେତୃବର୍ଗ ସାମିଲ ହୋଇ ସାରିଥିଲେ ମୁକ୍ତିସଂଗ୍ରାମରେ । 
ଆଗଧାଡ଼ିରେ ଉତ୍କଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ। ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରତି 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଥିଲା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଗଭୀର ସହାନୁଭୂତି। ଓଡ଼ିଶାର 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ଉନ୍ନତି ଓ ଭାରତର ପ୍ରଗତି - ଏ କଥାଟି 
ଗାନ୍ଧୀ ଅନୁଭବ କରିଥିଲେ । ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିର ମହାନ ଦେଶ 
ଓଡ଼ିଶା। ଜଗନ୍ନାଥ ପୀଠରେ ପ୍ରଚଳିତ ସାମ୍ୟବାଦୀ ପରମ୍ପରା । 
ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ , ଦେଶରେ ଥିବା ଭେଦଭାବ, ବାଛବିଚାର, ତାଙ୍କୁ 
ବିବ୍ରତ କରିଥିଲା। ଚିର ବନ୍ୟା, ବାତ୍ୟା, ମରୁଡ଼ିକ୍ଲିଷ୍ଟ ଓଡ଼ିଶା | 
ଦାରିଦ୍ଯ ଏହାର ପ୍ରଗତିରେ ବାଧକ। ଏକଥା ବୁଝିଥିଲେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ । ପୀଡ଼ିତ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ହତାଶା, ଆଖିର ଶୂନ୍ୟତା ତାଙ୍କୁ 
ମ୍ରିୟମାଣ କରିଥିଲା। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶାକୁ ପ୍ରାଣଠୁ ଅଧିକ ସୁଖ 
ପାଉଥିଲେ। ତାଙ୍କର ଆଗମନରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଗାନ୍ଧୀ ମନ୍ଦାକିନୀ 
ଧାରା ପ୍ରବାହିତ ହେଲା। ସେଦିନ ଭଗୀରଥ ସ୍ବର୍ଗ ଗଙ୍ଗାଙ୍କୁ 
ଧରାବତରଣ କଲେ। ସଗରବଂଶ ମୁକ୍ତି ପାଇଲା। ସେହିପରି 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଭଗୀରଥ ସାଜି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଶା ପାଛୋଟି 
ଆଣିଥିଲେ - ଏ କଥାଟି କହିବାରେ ଦ୍ବିଧା ନାହଁ। ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ 
ଦେହାନ୍ତ ପରେ ସେତେବେଳକୁ ଓଡ଼ିଶା ସହ ଏକାଡ୍ସ 
ହୋଇଯାଇଥିଲେ ଗାନ୍ଧିଜୀ । ତାହା ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅତୁଟ ଥିଲା । 


୧୯ ୨୧ ମସିହା, ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୩ ତାରିଖ । ସେଦିନ ପବିତ୍ର 
ଦୋଳପୂଣ୍ଟିମା। ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରଥମ ଥର ଓଡ଼ିଶା ଆସିଲେ। ସାଥିରେ 
ପନ୍ନୀ କସ୍ତୁରବା (କସ୍ତୁରୀ ବାଭ ମାଖନ୍‌ଜୀ କାପାଡ଼ିଆ ) । 
ଅସହଯୋଗର ବାର୍ତା ପ୍ରଚାର ଥିଲା ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଏହାକୁ 
ଏକ “ଜନଜାଗରଣ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା” କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 
ଏଥିରୁ ବହୁ ସଫଳତା ମିଳିଲା। ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୩ ତାରିଖ, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ପ୍ରଥମ ସଭା କଟକର କଦମ ରସୁଲଠାରେ। ସେ ଖିଲାପତ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସପକ୍ଷରେ ମତ ରଖିଲେ, ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ଏକତା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ସ ଦେଲେ। ସେଇଦିନ ଅପରାହ୍ଣ । କଟକର 
ବିନୋଦ ବିହାରୀ। ସମବେତ ମହିଳାମାନେ ତାଙ୍କରି 


(୨୪) ୮୮ ୭ ଓ ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅଭିଭାଷଣ ରଖିଲେ। ତିଳକ ସ୍ଵରାଜ 
ପାଣ୍ଠିକୁ ଦାନ କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ। ତାଙ୍କର ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ 
ଭାଷଣରେ ରମାଦେବୀ ସମେତ ଉପସ୍ଥିତ ନାରୀମାନେ ପ୍ରଭାବିତ 
ହେଲେ। ଆପଣା ଆପଣା ଅଙ୍ଗରୁ ଅଳଙ୍କାରମାନ ଉତ୍ତାରି 
ଦେଲେ। ଦାନ କଲେ ସ୍ବରାଜ ପାଣ୍ଡିକୁ। ଏହା ପ୍ରାୟ 
୬୦ରୁ ୭୦ ତୋଳା ଓଜନର ସୁନାଗହଣା । ସେଇଦିନୁ ବହୁ 
ସଂଖ୍ୟକ ନାରୀ ଏରୁଣ୍ଡି ବନ୍ଧ ଡେଇଁଲେ । କଠୋର କୁସଂସ୍କାର 
ସେମାନଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ପାରିଲାନି । ସେମାନେ ମୁକ୍ତିସଂଗ୍ରାମରେ 
ଯୋଗଦେଲେ । ସେହିଦିନ ସନ୍ଧ୍ୟା, କାଠଯୋଡ଼ିର ବାଲୁକା ଶଯ୍ୟା 
ଜନାକୀର୍ଣ୍ଟ, ସୋରିଷ ପକାଇବାକୁ ଠା ନାହିଁ। ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ 
ଦେଖିବେ। ଜନତାର ନାହିଁ ନଥିବା ଉତ୍ସୁକତା। ଗାନ୍ଧୀ ଭାଷଣ 
ଆରମ୍ଭ କଲେ - ଏ ସରକାରରେ ସଇତାନ ଆସିଗଲାଣି, 
ଏହାର ପତନ ଅବଶ୍ଯ ହେବ। ସମବେତ ଜନତାଙ୍କର 
କରତାଳିରେ ଉଚ୍ଛୁଳିଲା କାଠଯୋଡ଼ି ନଇଉପଠା। ଅସହଯୋଗ 
ଆଡ଼େ ଜନତାଙ୍କ ଆଗ୍ରହ ବଢ଼ିଲା। ଜାତୀୟ ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମରେ 
ଯୋଗଦେବା ପାଇଁ ସେମାନେ ପଣ ଓ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲେ। ମାର୍ଚ୍ଚ 
୨୫ ତାରିଖ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭଦ୍ଧକ ଗଲେ, ସେଠାରେ ଗୋଟେ 
ଦିନ କାଟିଲେ। କଂଗ୍ରେସର ବାର୍ତା ପ୍ରଚାର କଲେ। ଭଦୂକ 
ସାଳନ୍ଦୀ ନଦୀ। ନିକଟରେ ଗାନ୍ଧୀ ପଡ଼ିଆ। ସେଇଠି ଜନତାଙ୍କୁ 
ଉଦୂବୋଧନ ଦେଲେ। ସେଠାରୁ ସିଧା ପୁରୀ ସତ୍ୟବାଦୀ ଗଲେ। 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ବନବିଦ୍ୟାଳୟ ପରିଦର୍ଶନ କଲେ । 
ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୭ ତାରିଖ, ଗାନ୍ଧିଜୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଧାମ ଯାତ୍ରା କଲେ। 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ଵରେ ଜନସମୁଦ଼ ଆଗ୍ରହର ସହ ଚାହଁ ରହିଥିଲା। ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଉଦ୍ବୋଧନ ଦେଲେ। ବିଦେଶୀ ବସ୍ତୁ ବର୍ଜନ, ନିଶା ତ୍ୟାଗ, 
ସ୍ଵଦେଶୀ ଜିନିଷ ବ୍ୟବହାର- ଏମିତି ନାନାଦି ଉପାଦେୟ 
କଥାମାନ କହିଲେ। ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଲାଗି ହେଉଥିଲା ବିଦେଶୀ 
ବସ୍ତ୍ର। ଏହାକୁ ବ୍ୟବହାର ନକରିବାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ। ମନ୍ଦିର 
କର୍ତୁପକ୍ଷଙ୍କୁ ଏ ବିଷୟ ଅବଗତ କରାଇଲେ। ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୯ ତାରିଖ 
ସାଥିରେ ଥାଆନ୍ତି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ। ଗାନ୍ଧୀ ପହଞ୍ଚିଲେ 
ବ୍ରହ୍ମପୁରରେ, ବାରାକ୍‌ ମଇଦାନ ( ବ୍ରହ୍ମପୁର ଷ୍ଟାଡ଼ିୟମ୍‌ ), 
ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥିଲା ଏକ ବିରାଟ ସଭା। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅଭିଭାଷଣ 
ରଖିଲେ। ଜନତା ମନ୍ତ୍ରମୁଗ୍ଧ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପହିଲି ଓଡ଼ିଶା 
ଆଗମନ, ଜନଜୀବନ ଉପରେ ଅଭୂତପୂର୍ବ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଲା । 


ଓଡ଼ିଶା ଜନତା ଉଦବୁଦ୍ଧ ହେଲେ। ମୁକ୍ତିସଂଗ୍ରାମ ପାଇଁ ଅଣ୍ଟା 
ଭିଡ଼ିଲେ। 

ସାରା ରାଜ୍ୟରେ ଅଭୂତପୂର୍ବ ଜନଜାଗରଣ । ଜନତାଙ୍କ 
ଶିରା ପ୍ରଶିରାରେ, ଜାତୀୟତାବାଦର ଉଷ୍ମରକ୍ତ ପ୍ରବାହିତ ହେଲା । 
ଉଭୟ ନାରୀ ପୁରୁଷ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ଯୋଗଦେଲେ। ସେମାନଙ୍କ ମନରୁ ଭୟ ଦୂରୀଭୂତ ହେଲା । 
ଫିରିଙ୍ଗି ପୁଲିସ ଥିଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ଦ୍ଦ। ଜୋର୍‌, ଜୁଲମ୍‌, 
ଗୋଇଠା, ଲାଠିମାଡ଼ ¬ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀଏ କିଛି ଭ୍ରକ୍ଷେପ କଲେନି। 
ଜେଲଖାନା ହେଲା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ। ପୁଲିସର 
ଅତ୍ୟାଚାରକୁ ଫୁଲମାଳ ମଣିଲେ । ଦେଶରେ ବାସନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ତ୍ଵରାନ୍ଧିତ ହେଲା। ମଦଦୋକାନ, ବେଶ୍ଯାଳୟ, ବିଦେଶୀ 
ଦୋକାନ ଏଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ମୁଖରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ପିକେଟିଂ 
କଲେ। ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ ଏବଂ ତାଙ୍କର ସମର୍ଥକମାନେ ଗାଁ 
ଗାରେ ଅସହଯୋଗ ବାଉ୍ତା ପ୍ରଚାର କଲେ। ଶହଶହ ସ୍କୁଲ 
ଛାତ୍ର ବିଲାତି ପାଠକୁ ଗୋଲାମୀ ପାଠ ମଣିଲେ। ନବକୃଷ୍ଣ 
ଚୌଧୁରୀ, ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ, ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ, ଯଦୁମଣି 
ମଙ୍ଗରାଜ, ନୀଳକଣ୍ଡ ଦାସ, ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ମିଶ୍ର, ବ୍ଵଜମୋହନ 
ପଣ୍ଡା, ଗୋପବନ୍ଧୁ ଚୌଧୁରୀ, ରାଜକୃଷ ବୋଷ ପ୍ରମୁଖ ଗାନ୍ଧୀ 
ମନ୍ତ୍ରରେ ମୁୂଟ୍ଧ ହେଲେ। ଅସହଯୋଗରେ ଝାସ ଦେଲେ। 
ଭଦକରେ ବାସନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥା କଡ଼ାକଡ଼ି ହୋଇଗଲା। ଦୀର୍ଘ 
ଏକବର୍ଷ, ସେକେଣ୍ଡ ଅଫିସରଙ୍କ କଚେରୀ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଚଳ 
ହୋଇଗଲା । ଜାତୀୟ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ନେତାଏ 
ଆଗେଇ ଆସିଲେ। ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ ଓ ତାଙ୍କ ସହକର୍ମୀ 
ଆପଣା ଆପଣା ଉଦ୍ୟମରେ ପଞ୍ଚାୟତ ଅଦାଲଚତଟିଏ ସ୍ଥାପନ 
କଲେ। ଅନେକ ଦେଶପ୍ରେମୀ ନିଜ ପଦପଦବୀରୁ ଇସ୍ତଫା 
ଦେଲେ। ଲିଙ୍ଗରାଜ ମିଶ୍ର ସଂସ୍କୃତ ଅଧ୍ୟକ୍ଷ ପଦରୁ ଓହରି 
ଆସିଲେ। ଓକିଲମାନେ ଓକିଲାତି ବ୍ୟବସାୟ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ଦୁଃସ୍ଥ। “ଭାରତ ସେବା ସଂଘ” 
ପକ୍ଷରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଭତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କରାଗଲା ମାସିକ ୫୦ ଟଙ୍କା । 
୧୯ ୨୧ ମସିହା, ଅଗଷ୍ଟ ୬ ତାରିଖ | ଜନତାଙ୍କ ଅନୁରୋଧ 
ରକ୍ଷା କଲେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ। ପୁରୀ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ଗଦା 
ହୋଇଥିବା ବିଦେଶୀ ବସ୍ତ୍ରରେ ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ କଲେ । ଉପସ୍ଥିତ 
ଜନତା ଆପଣା ଆପଣା ବିଦେଶୀ ଲୁଗା, କୁରୁତା, ଯୋତା, 


ମା ® ଓ ଓ ମାମା ” ୬ ) 
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ଛତା ସବୁ ଅଗ୍ନିରେ ନିକ୍ଷେପ କଲେ। ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ, 
କନିକାରେ ସୃଷ୍ଟି କଲା ନାହଁନଥିବା ଜନଜାଗରଣ। କନିକା ପ୍ରଜାଏ 
ରାଜାଙ୍କ ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମ ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଖଜଣା ପଇଠ 
ନକରିବାକୁ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେଲେ। ବ୍ରିଟିଶ ସରକାରଙ୍କୁ ତୀବ୍ର ବିରୋଧ 
କରାଗଲା। ଇଂରେଜମାନେ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଆୟତ୍ତ କଲେ। 
ପୁଲିସ ଗୁଳିରେ ବାସୁ, ବିସୁନୀ ଟଳି ପଡ଼ିଲେ। ଆନ୍ଦୋଳନର 
ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥିବା ନେତାଏ, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କନିକାର 
ଦୀନବନ୍ଧୁ ଖଣ୍ଡାଏତ ରାୟ, ପୂଣ୍ଠାନନ୍ଦ ରାଉତରାୟ, ଅଶ୍ଵିନୀ କୁମାର 
ପଲାଇ, ଆନନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ର ଜେନା ପ୍ରମୁଖ ଦାଣ୍ଡର ଭିକାରୀ 
ହୋଇଗଲେ। କନିକା ୯ପ୍ରଜାମେଳି” - ଏହା ଥିଲ। 
କୃଷକମାନଙ୍କର ସର୍ବପ୍ରଥମ ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧୀ ସଂଗ୍ରାମ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଆଗମନ - ଓଡ଼ିଶାରେ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ 
ତେଜୋଦୀପ୍ତ କରିଥିଲା - ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ | ସେହିପରି ଆଇନ 
ଅମାନ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ, ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସତ୍ଯାଗ୍ରହହ ଭାରତଛାଡ଼ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସଫଳ ହେଲା। ମୁକ୍ତିସଂଗ୍ରାମରେ ଓଡ଼ିଶା ରହିଲା 
ଆଗ ଧାଡ଼ିରେ। 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ନାରୀ ସଶକ୍ତିକରଣର ମନ୍ତ୍ର ଫୁଙ୍କିଲେ। ଓଡ଼ିଶାର 
ନାର1 ଥିଲେ ଅନ୍ଧ।ରରେ। ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥାନ 
ରୋଷେଇଶାଳରେ - ଏଇଟି ପ୍ରାଚୀନ କାଳର ବର୍ବରତା ବୋଲି 
ଗାନ୍ଧୀ କହିଲେ। ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଵବୋଧନୀ ବାଉଁାଁ, ସମାଜ ଆଖିରୁ 
ଅନ୍ଧପୁଟୁଳା ଖୋଲିଦେଇଥିଲା । ନାରୀମାନେ ବନ୍ଧନର ଚାରିକାନ୍ଥ 
ଡେଇଁଲେ। ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଝାସ ଦେଲେ। 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଗ୍ରଗଣ୍ୟା ରମାଦେବୀ, ସରଳାଦେବୀ, 
ମାଳତୀଦେବୀ, ଜାହୁବୀଦେବୀ, ରନ୍‌ମାଳୀ ଦେବୀ, ସୁଭଦ଼ା 
ଦେବୀ ¬ ଏମାନଙ୍କ ସହ ଆହୁରି ଅନେକ ନାରୀମାନେ ମୁକ୍ତି 
ସଂଗ୍ରାମକୁ ବେଗଗାମୀ କଲେ। ଏପରିକି ପରିବେୱବା ନାମକ 
ଜଣେ ବିଧବା, ଭଦୂକ ଇରମ ଗଣହତ୍ୟା ( ସେପୁେମର ୨୮, 
୧୯୪୨)ରେ ଶହୀଦ୍‌ ହେଲେ। ପାଇଖାନା ସଫା, 
କୁଷ୍ଠରୋଗୀଙ୍କ ସେବା କରିବା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ବିଲୋପ, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ 
ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି, ଚରଖାରେ ସୂତା କାଟିବା ଆଦି ନାନାଦି 
ସଂସ୍କାରମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ, ସବୁଥିରେ ଓଡ଼ିଶାର ନାରୀ ବହୁ 
ଆଗରେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଏତିହାସିକ ଓଡ଼ିଶା ପଦଯାତ୍ରା - ଏଥିରେ 


ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ନାରୀ ଯୋଗ ଦେଲେ। ଯାହା ଶତାବ୍ଦୀ ଶତାବ୍ଦୀ 
ଧରି ସମ୍ଭବ ନଥିଲା, ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାହା ସମ୍ଭବ କଲେ | 


୧୯ ୨୫ ମସିହା । ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଦ୍ବିତୀୟ ଓଡ଼ିଶା 
ଗସ୍ତ। ଏଥର ଅନୁରୋଧ କରିଥିଲେ ଉତ୍କଳଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ 
ଦାସ। ହାତତିଆରି ଜିନିଷ, ସ୍ଵଦେଶୀ ଦୂବ୍ୟ ଉପରେ ବହୁ 
ପୂର୍ବରୁ ମଧୁବାବୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ। ତାଙ୍କର ପରିଧାନ ଖଦଡ଼ 
ଧୋତି, ପଞ୍ଜାବୀ । ଏକଦା ମଧୁସୂଦନ ବିହାର ଓଡ଼ିଶା 
ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ ସଭାରେ ଅରଟଟିଏ ଦେଖାଇଥିଲେ। କଟକ 
ତାରକସୀ କାମ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ, ହାତ ତିଆରି ଚମଡ଼ା ଯୋତା ପାଇଁ 
ଉତ୍କଳ ଟ୍ୟାନେରୀ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ। ବ୍ୟୟ କରିଥିଲେ 
ଆପଣାର ପ୍ରଭୂତ ସମ୍ପଭି । ମାତ୍ର ଉତ୍କଳ ଟ୍ୟାନେରୀ ସଫଳତା 
ପାଇଲାନି। ମଧୁବାବୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମତ ଲୋଡ଼ିଲେ। 
୧୯୨୫, ଅଗଷ୍ଟ ୧୯ ତାରିଖରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆସିଲେ। 
କାରଖାନାର ସମସ୍ୟାମାନ ବୁଝିଲେ। ସମାଧାନ ପାଇଁ ରାସ୍ତା 
କାଢ଼ିଲେ। ବ୍ୟବସାୟର ବୃଛି ପାଇଁ ଉପାୟମାନ ଖଞ୍ଜିଲେ। 
କଲିକତା ( କୋଲକାତା ) ର କେତେକ ବ୍ୟବସାୟୀଙ୍କ ସହ 
ଯୋଗାଯୋଗ ରକ୍ଷା କଲେ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ମଧୁବାବୁଙ୍କ ଉଦ୍ୟମକୁ 
ଢେର୍‌ ପ୍ରଶଂସା କରିଥିଲେ। ଏହା ଥିଲା ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଘଟଣା । 


୧୯୨ ୭, ଡିସେମ୍ାର ୪ ତାରିଖ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ତୃତୀୟ 
ଓଡ଼ିଶା ପରିଦର୍ଶନ। ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ରାଜ୍ୟରେ ଖଦୀ ବାର୍ତା ପ୍ରଚାର 
କରିବା। ବାଲେଶ୍ଵର ବାସୁଦେବପୁର ଥାନା, ଏଠାକାର 
ବନ୍ୟାକ୍ଲିଷ୍ଟ ଜନତାଙ୍କ ଅକଥନୀୟ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ 
ଦେଖିଲେ। ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସମବେଦନା ଜ୍ଞାପନ କଲେ। 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏଥରର ଓଡ଼ିଶା ପରିଦର୍ଶନ ଅବଧି ଅଧିକ ଲମ୍ବା 
ଥିଲା। ସେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଖଦୀ ଉତ୍ପାଦନ କେନ୍ଦ୍ର ପରିଦର୍ଶନ 
କଲେ। ସର୍ବଭାରତୀୟ ଖଦୀ ବୁଣାକାର ସଂଘର ଅନେକ କେନ୍ଦ୍ର 
ବୁଲି ଦେଖିଲେ। ଖଦୀର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଆରୋପ କଲେ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶାର ଆର୍ଥିକ ସମସ୍ୟା ବିଷୟରେ 
ଅବଗତ ଥିଲେ। ଏହାର କାରଣ ଓ ନିରାକରଣର ଉପାୟ, 
ତାହା ବି ସ୍ଥିର କଲେ। ଖଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଏକ ସର୍ବୋଉମ କୁଟୀର 
ଶିଳ୍ପ। ଏଇ କଥାଟି ସେ ବୁଝିଥିଲେ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଖଦୀ ଓ ଚରଖା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ସ ଦେଲେ। ଗୀ ଗାରେ ଖଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଉପରେ 
ମନୋନିବେଶ କଲେ। ଚରଖା ଦାରିଦ୍ୟ ମୋଚନର ସହଜ 


(୨୬) ୮୮୮ «9 9 ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ପନ୍ଥା, ସେଇଥି ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଭାରତର ଖଦୀ ଭଣ୍ଡାର କରିବାକୁ 
ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ। ଖଦୀ କେନ୍ଦ୍ରମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଲା। ଓଡ଼ିଶାର 
ଆର୍ଥିକ ସ୍ଥିତି କ୍ରମେ ସୁଧୁରିଲା। 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ । ସୁସ୍ଥ ସମାଜ 
ଗଠନ, ଅର୍ଥନୀତିକ ପ୍ରଗତି ତାଙ୍କର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ଯ। ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ରାଜନୀତି, ଏଥିରୁ କଂଗ୍ରେସ ନେତାମାନେ ଦୂରରେ ରହନ୍ତୁ - 
ଏ ବାଉଁଁଟି ସେ ବାଣ୍ଟି ଥିଲେ। ପ୍ରାକ୍‌ ସ୍ଵାଧୀନତା କାଳ। ଦେଶରେ 
ନାନାଦି କୁସଂସ୍କାର ଓ ନାହିଁନଥିବା ଛୁଆଁ ଅଛୁଆଁ ଭେଦଭାବ । 
ଏସବୁ ଉତ୍କଟ ଆକାର ନେଲା। ଗାନ୍ଧିଜୀ ବହୁତ କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ 
କଲେ। ସମସ୍ତେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସନ୍ତାନ ଏବଂ ସମାନ । ଜାତିଭିଭିକ 
ଅସମତା ତାଙ୍କୁ ବ୍ୟଥା ଦେଲା। ଆରମ୍ଭ କଲେ ହରିଜନ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ । ୧୯ ୨୭ ମସିହା, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା ଗସ୍ତଟି 
ଥିଲା ମହତ୍ସଵପୂର୍ଣ୍ଚ। ସେ ରଘୁନାଥ ମନ୍ଦିର ଟ୍ରଷ୍ଟ ସହ କଥାବାର୍ତା 
କଲେ। ସମାଜର ତଥାକଥିତ ଅଛୁଆଁ ସେମାନଙ୍କର ରଘୁନାଥ 
ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ପଥ ସୁଗମ ହେଲା। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅଛୁଆଁ ମାନଙ୍କ 
ସହ ଖାଇଲେ। ଏକାଠି ବସାଉଠା କଲେ। ତାଙ୍କ କର୍ମୀମାନେ 
ଅନୁକରଣ କଲେ। ମିଳିମିଶି ବସ୍ତି ସଫା କଲେ। ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ତର 
ହିନ୍ଦୁମାନେ ଅସବର୍ଣ୍ତଙ୍କ ସହ ସମ୍ପର୍କ ରକ୍ଷା କରିବେ - ଏ ଦିଗରେ 
ଗାଛିଜୀ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଲେ। ସମାଜ ଆଖିରେ ଯିଏ ଅଛୁଆଁ 
ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ “ହରିଜନ” ପତ୍ରିକାଟିଏ 
କାଢ଼ିଲେ। ଏହି ସମୟରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅସୁସ୍ଥ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ । 
ଗୋଟିଏ ଦିନ ମଧୁସୂଦନ ଦାସଙ୍କ ଘରେ କଟାଇଲେ। ଡିସେମ୍ବର 
୨୧, ଗାନ୍ଧିଜୀ କଟକ ଛାଡ଼ିଲେ। ସର୍ବଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ 
କଂଗ୍ରେସରେ ଯୋଗଦାନ ପାଇଁ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ( ଚେନ୍ନାଇ ) ଗଲେ। 


୧୯ ୨୮ ମସିହା, ଡିସେମ୍ର ୨୨ ତାରିଖ, ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଝାରସୁଗୁଡ଼ାରେ ପହଞ୍ଚିଲେ। ସାଥିରେ ପନ୍ନୀ କସ୍ତୁରବା ତଥା 
ଅନ୍ୟ କେତେକ ସହଯୋଗୀ । ଏହିଦିନ ସେ କଲିକତା 
ଯାଉଥିଲେ। ସର୍ବଭାରତୀୟ କଂଗ୍ରେସରେ ଯୋଗଦେବା ଥିଲା 
ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ। ଝାରସୁଗୁଡ଼ାରେ ଏକ ସାଧାରଣ ସଭା 
ହେଲା। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦୀକ୍ଷାନ୍ତ ଭାଷଣଟେ ଦେଲେ। ସେଇଦିନ 
ସମ୍ବଲପୁର ଯାତ୍ରା କଲେ । ମହାନଦୀ ଉପତ୍ୟକାରେ ସମବେତ 
ଜନତାଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧନ କଲେ। ସମବେତ ଖବରକାଗଜ 
ପ୍ରତିନିଧିଗଣ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ସମ୍ବଲପୁରର ଦୁଃଖ ଜଣାଇଲେ । 


ମଇ ୫ ତାରିଖ ୧ ୯ ୩୪, ଗାନ୍ଧିଜୀ ଝାରସୁଗୁଡ଼ାରେ 
ଓହ୍ମାଇଲେ। ଏକ ବିରାଟ ଜନତା, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଭାଷଣରେ 
ମନ୍ତ୍ରମୁଗ୍ଧ ହେଲେ। “ହରିଜନ ମଙ୍ଗଳ ପାଣ୍ଠି'କୁ ସମର୍ଥ ମୁତାବକ 
ଦାନ କଲେ। ମଇ ୬ ତାରିଖ, ୧୯୩୪| ଭଦକ 
ଭଣ୍ଡାରିପୋଖରୀରେ ଏକ ବିରାଟ ସଭାକୁ ଗାନ୍ଧି ଜୀ 
ଉଦୂବୋଧନ ଦେଲେ। ଅଗ୍ନି ପବନ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲେ ହୁଏ 
ତେଜୋଦୀପ୍ତ ଓ ଏହା ଚୌଦିଗକୁ ପ୍ରସରିଯାଏ। ଅନୁରୂପ ଭାବେ 
ଗାନ୍ଧୀ- ଭାବନା- ପ୍ରଭାବିତ ଜନଜୀବନ, ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସହ ଓତପ୍ରୋତ 
ହୋଇଗଲେ। ମଇ ୮, ୧୯୩୮, ଗାନ୍ଧିଜୀ ପୁରୀଠାରେ 
ପୁଣ୍ୟାତ୍ମା ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ପ୍ରତିମୂଭରି ଅନାବରଣ କଲେ । ସେଠାରୁ 
ବାହାରିଲେ ପଦଯାତ୍ରାରେ, ପୁରୀ- କଟକ ରୋଡ଼ରେ ନାହିଁନଥିବା 
ଜନଗହଳି | ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକ ପଦଯାତ୍ରାରେ ମିଶିଲେ। ମଇ 
୧୬, ୧ ୯ ୩୪, ଗାନ୍ଧିଜୀ ପାଟନା ଯାତ୍ରା କଲେ  ପୁନଶ ମଇ 
୨୧ ତାରିଖରେ ଓଡ଼ିଶା ଫେରିଲେ। ବଇରୀ ରେଳ ଷ୍ଟେସନରୁ 
ପଦଯାତ୍ରା” ଆରମ୍ଭ କଲେ। ଏଥର ଯାଜପୁରରେ 
ମନୋନିବେଶ କଲେ। ଚାଲିଲା “ହରିଜନ ପଦଯାତ୍ରା” | ହଜାର 
ହଜାର ଜନତା ଚାଲିଲେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପଛରେ। ଗାଁ ଗାରେ 
ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା। ଜୁନ୍‌ ୭ରେ ପହଞ୍ଚିଲେ ଭଦବକ। 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଏତିହାସିକ ପଦଯାତ୍ରା, ମିଳିଲା ଅପୂର୍ବ ସଫଳତା | 
ଓଡ଼ିଶାର ନେତାମାନେ ତାଙ୍କ ବାଉ୍ତାକୁ ଆଗେଇ ନେଲେ। 


'ହରିଜନ”ଙ୍କ ଉନ୍ନତି, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥିଲା | 
ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ ପଦଯାତ୍ରା, ତାହା 
“ହରିଜନ ପଦଯାତ୍ରା” ନାମେ ଖ୍ଯାତ | ଅସୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ, 
ହରିଜନ କଲ୍ୟାଣ ପାଣ୍ଡି ସଂଗ୍ରହ - ଏ ଦୁଇଟି ଉପରେ ସେ 
ନିଘା ଦେଇଥିଲେ। କବିରପୁରଠାରେ ଏକ ବିରାଟ ଜନସଭା 
ହେଲା। ଯେଉଁ ମନ୍ଦିରକୁ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଯିବେନି, ସେ ମନ୍ଦିରରେ 
ଦେବତା ରହିବେନି - ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏ କଥାଟି କହିଲେ। ତାହା 
ଜନତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କଲା। ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳ 
ମନ୍ଦିରରେ ଜୀଉମାନଙ୍କୁ ଖଦୀ ବସ୍ତ୍ର ଲାଗି ହେଉଥିଲା। ଏହା 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେଲା। ହରିଜନଙ୍କର ସେ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ 
ନଥିଲା। ଗାନ୍ଧିଜୀ ବ୍ୟଥିତ ହେଲେ। ବାଲିଅନ୍ତାର କୁଞ୍ଜବିହାରୀ 
ମନ୍ଦିର। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଉଦ୍ୟମ କଲେ। ହରିଜନଙ୍କୁ ପ୍ରବେଶ ଅନୁମତି 
ମିଳିଲା। ଓଡ଼ିଶାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ହରିଜନ ପଦଯାତ୍ରା, 


ମା ୭ ଓ ଓ ମାମା ( ” ୭ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବହୁମାତ୍ରାରେ ସଫଳ ହେଲା। କେତେକ ଉତ୍ସାହୀ ଯୁବକ 
ଜାତିଜାତି ମଧ୍ଯରେ ବିବାହ କଲେ। ଯୁଗଯୁଗର ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ରୂପକ 
ବ୍ୟାଧି କ୍ରମେ ଦୂରେଇବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା । 


ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୫, ୧୯୩୮ରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶା ଆସିଲେ। 
ସାଥିରେ ପନ୍ନୀ କସ୍ତୁରବା,ଆଉ କେତେକ ନେତା ବି ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସଙ୍ଦାର ପଟେଲ, ମୌଲାନା ଆଜାଦ, ରାଜେନ୍ଦ୍ର 
ପ୍ରସାଦଙ୍କ ନାମ ସର୍ବାଗ୍ରେ। ଗାନ୍ଧୀ ସେବା ସଂଘର ଚତୁର୍ଥ ବାର୍ଷିକ 
ସମ୍ମିଳନୀ। ତା” ସହିତ ଉତ୍କଳ ଖଦୀ ଗ୍ରାମୋଦ୍ୟୋଗ ଶିଳ୍ପର 
ପ୍ରଦର୍ଶନୀ ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥିଲା ପୁରୀ ଡେ ଲାଙ୍ଗ 
ବେରାବୋଇଠାରେ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ ତାଙ୍କ ସହଯୋଗୀ ଏଥିରେ 
ଯୋଗଦେଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ଅର୍ଥନୀତିକ ପ୍ରଗତି ଉପରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ନେତାଙ୍କ ସହ ନାନାଦି ଆଲୋଚନା ହେଲା। ଆଗ୍ରୋ ଏଣ୍ଟେ 
ଭିଲେଜ ଏଣ୍ଟରପ୍ରାଇଜେସ୍‌ ପ୍ରଦର୍ଶନୀ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କଲେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ । ମାର୍ଚ୍ଚ ୧୧, ୧୯ ୩୮ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଠାରେ ରହିଥିଲେ। 
୧୯୪୬, ଜାନୁଆରୀ ୨୦ ତାରିଖ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଶେଷଥର ଆସିଥିଲେ। ସେ ଗୌହାଟୀଠାରୁ ରେଳରେ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ 
ଯାତ୍ରା କରୁଥିଲେ। ବାଲେଶ୍ଵର, ଭଦୂକ, କଟକ, ବ୍ରହୁପୁର - 
ଏ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ଵଳ୍ପ ରହଣି, ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କ ସମର୍ଥକମାନଙ୍କୁ 
ଭେଟିଲେ। କଟକ, ବ୍ହ୍ମପୁରରେ ଅତି ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଭାଷଣ ଦେଲେ। 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥରକ୍ଷା ପାଇଁ ବ୍ରତୀ ଥିଲେ। 
ଭାଷାଭିଭିକ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ହେଲେ। ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟା ୧୯ ୨ ୧ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସରେ ସ୍ଥାନ ପାଇନଥିଲା । ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାଭିଭିରେ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ପ୍ରସଙ୍ଗଟି କଂଗ୍ରେସରେ 
ସ୍ଥାନ ପାଇଲା । ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶା ମାଡ୍ରାସ ପ୍ରେସିଡେନ୍ସି, 
ବଙ୍ଗ, ବିହାରର ସହ ମିଶି ରହିଥିଲା। ଏହା ପଛରେ ଥିଲା 
ଇଂରେଜ ଶାସକଙ୍କ ଦୁରଭିସନ୍ଧି। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏକଥା ଅନୁଭବ 
କରିଥିଲେ। ତେଲ୍‌ଗୁ ଭାଷାଭାଷୀ, ବଙ୍ଗଳା କହୁଥିବା ଅଞ୍ଚଳ | 
ସେଠାରେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ଅକଥନୀୟ ଥିଲା। ଏମାନେ 
ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ହୋଇ ଯାଇଥିଲେ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ସଦାସର୍ବଦା ଦୁର୍ବଳଙ୍କ 
ସପକ୍ଷରେ । ତେଣୁ ଓଡ଼ିଆ କହୁଥିବା ଅଞ୍ଚଳ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଦେଶ 
ହେବା ବାଞ୍ଚିନୀୟ - ଏ କଥାଟି ବି ଗାନ୍ଧୀ କହିଥିଲେ। ଏ 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କଂଗ୍ରେସର ମୁଖ୍ୟ ନେତାଙ୍କ ସହ ଆଲୋଚନା 


କରିଥିଲେ। ଓଡ଼ିଶାର କଂଗ୍ରେସ ନେତାମାନେ କ୍ରମେ ଜାତୀୟ 
କଂଗ୍ରେସରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ପାଇଲେ। ସେମାନଙ୍କ ଦାବୀ ଉପରେ 
ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଗଲା । 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶାର ଜନମଙ୍ଗଳ କାର୍ଯ୍ୟ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ସ 
ଦେଇଥିଲେ। ୧୯୧୮, ୧୯୧୯ ମସିହା। ଓଡ଼ିଶାରେ 
ନାହନଥିବା ବନ୍ୟା ଓ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ। ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଦୁର୍ଗତଙ୍କ ବ୍ୟଥା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ 
ମର୍ମାହତ କଲା। ସେ ତୁରନ୍ତ ପଦକ୍ଷେପମାନ ନେଲେ। 
“ନବଜୀବନ” ପତୁିକାରେ ପ୍ରବନ୍ଧଟିଏ ଲେଖିଲେ | ଓଡ଼ିଶାର 
ଦୁର୍ଭିକ୍ଷକ୍ଲିଷ୍ଟ ଲୋକଙ୍କ ଦୁଃଖ ମୋଚନ ପାଇଁ ଦାବୀ ଜଣାଇଲେ । 
ଲେଖାଟିରେ ସେ ରବୀନ୍ଦ୍ର ନାଥ ଟାଗୋରଙ୍କ ଉକ୍ତିକୁ ଉଦ୍ଧାର 
କଲେ। ଉତ୍କଳ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ବିରାଟ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର। ସେ ଦେଶରେ 
ଲୋକ ଅନାହାରରେ ମରିବା ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଜନକ - ଏକଥା ବି 
ଉଲ୍ଲେଖ କଲେ। ୧୯୨ ୦ ମସିହା, ତାଙ୍କର ଅନ୍ୟତମ ମୁଖ୍ୟ 
ସହଯୋଗୀ “ଠକ୍କର ବାପା” ଓଡ଼ିଶା ଆସିଲେ। ପ୍ରଥମକରି 
ଓଡ଼ିଶାରେ “ରିଲିଫ୍‌ କ୍ୟାମ୍ପ୍‌” ପଡ଼ିଲା। ସାହାଯ୍ଯ ଥିଲା 
୫୦,୦୦୦ ଟଙ୍କାର। ଏହାକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଗୁଜୁରାଟରୁ ଦାନ 
ଆକାରରେ ସଂଗ୍ରହ କରିଥିଲେ। ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲା ବନ୍ୟାକ୍ଲିଷ୍ଟଙ୍କ ପାଇଁ 
ତାହା ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥିଲା । 


ତାଙ୍କର ବହୁ ଲେଖାରେ ସେ ଓଡ଼ିଶା ଗସ୍ତ ଅନୁଭୂତି ବି 
ଲେଖିଲେ। 'ମାଇଁ ଓଡ଼ିଶା ଟୁର୍‌' ଲେଖାଟି “ନବଜୀବନ” 
ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା। ଅନ୍ୟ ଲେଖାଟି ୯ଓଡ଼ିଶା ଏଣ୍ଡ 
ଆନ୍ଧ୍' । ତାହା “ୟଙ୍ଗ ଇଣ୍ଡିଆ”ରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା | ଓଡ଼ିଶାର 
କୃଷକ, ବିହାରର ଚମ୍ପାରନ କୃଷକଙ୍କଠାରୁ ଅତି ଦରିଦ ଏକଥାକୁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅନୁଭବ କଲେ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶା ସପକ୍ଷରେ ଜନମତ 
ତିଆରି କଲେ। ବହୁ ବଦାନ୍ୟବ୍ୟକ୍ତିକ ସମାଜସେବୀ ଓଡ଼ିଶା 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେଲେ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ମିସ୍‌ନାରୀ ସି.ଏଫ୍‌. ଆଣ୍ରସ୍‌ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ମାସମାସ ରହିଲେ, ଦରିଦୂ ନରନାରୀଗଣ ତଥା 
ବନ୍ୟା ଦୁର୍ଗତଙ୍କ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ମୋଚନରେ ବ୍ରତୀ ହେଲେ। ଠିକ୍‌ 
ସେମିତି ଜୀବରାମଜୀ କଲ୍ୟାଣଜୀ କୋଠାରୀ ଆପଣାର ଧନ, 
ଜୀବନ ଓଡ଼ିଶା ହିତରେ ଉତ୍ସର୍ଗ କଲେ। ସେ ଓ ତାଙ୍କ ପନ୍ନୀଙ୍କ 
ସହ ଭଦକରେ ଆଶ୍ରମଟିଏ ତିଆରି କଲେ ( ୧୯ ୨୭) | ଭଶ୍ନର 
ଲାଲ ବ୍ୟାସ ତାଙ୍କ ସହଧର୍ମିଣୀ “ପୁରୁବାଭ” ଏମାନେ ଗାନ୍ଧୀ 
ମନ୍ତ୍ରରେ ଦୀକ୍ଷିତ। ସେମାନେ ବାଲେଶ୍ଵର ସୋରଠାରେ 


(୨୮) ୮୮ ଓ ଓ ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଆଶ୍ରମଟେ ତିଆରି କଲେ। ଏ ସମସ୍ତଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା ପାଇଁ ଥିଲା 
ଅତୁଳନୀୟ ଅବଦାନ, ତାହା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ହେତୁ ସମ୍ଭବ ହେଲା । 
ସେସମୟର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଇଂଜିନିୟର ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵରାୟା, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଅନୁରୋଧ ରକ୍ଷାକଲେ, ଓଡ଼ିଶା ଆସିଲେ। ୧୨ ଦିନ 
ବିତାଇଲେ। ତାଙ୍କ ଦୈନିକ ପ୍ରାପ୍ୟ ୧୦,୦୦୦ ଟଙ୍କା, ମାତ୍ର 
ସେ ଗୋଟିଏ କାଣୀ କଉଡ଼ି ନେଲେନି, ଓଡ଼ିଶାରେ ବନ୍ୟା 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ପାଇଁ ନାନାଦି ଉପାଦେୟ ତଥ୍ୟମାନ ଦେଲେ । ଏସବୁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅତୁଳନୀୟ ଅବଦାନର ଏକ ଏକ ନମୁନା । 


ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲା। ମାତ୍ର କେଇଟା ମାସ ପରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅକାଳ ବିୟୋଗ ହେଲା । ଜଣେ ଆତତାୟୀଙ୍କର 
ଗୁଳିରେ ସେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଲେ ( ଜାନୁଆରୀ ୩୦, ୧୯୪୮) | 
ତା'ପରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଚିତାଭସ୍ମ ଓଡ଼ିଶାରେ ପହଞ୍ଚିଲା। ସେବେକା 
ମାନ୍ୟବର ରାଜ୍ୟପାଳ କୈଳାସ ନାଥ କାଟ୍‌ଜୁ ଏହାକୁ 
ଆହ଼୍ାବାଦରୁ ଆଣିଥିଲେ। ମାତ୍ର ଭସ୍ମ ଥିବା ପାତ୍ରଟି ପୁରୀ 
ରାଜଭବନ ପରିସରରେ ଢେରଦିନ ରହିଗଲା ( ଫେବୃଆରୀ 


୧୨ରୁ ଜୁନ୍‌ ୨୭, ୧୯୪୮) ଚିତାଭସ୍ମ ପାତ୍ରଟିକୁ ପୁରୀରୁ 
କଟକ ଅଣାଗଲା (ନଭେମ୍ବର ୨୯, ୧୯୫୦)। କଟକ 
ଇମ୍ପେରିଆଲ ବ୍ୟାଙ୍କରେ ତାହା ସୁରକ୍ଷିତ ରହିଲା। ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଓଡ଼ିଶାକୁ ପ୍ରାଣଠୁ ବଳି ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁଥିଲେ। ତାଙ୍କର ଶେଷ ସ୍ମୃତିଟି 
ଦୀର୍ଘଦିନ ଯାଏଁ ଓଡ଼ିଶାରେ ରହି ଯାଇଥିଲା। ଏଇଟି ଥିଲା ବିଧି 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ଗାନ୍ିଜୀ ଜାତିର ପିତା, ସାରା ବିଶ୍ବର ସେ ନମସ୍ୟ | 
ଓଡ଼ିଶା ପାଇଁ ତାଙ୍କ ପ୍ରାଣ କାନ୍ଦୁଥିଲା। ସେ ଜାଣିଥିଲେ, ଏ 
ହେଉଛି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଦେଶ ଓଡ଼ିଶା। ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଉନ୍ନତି 
ଭାରତବର୍ଷର କଲ୍ୟାଣ। ତାଙ୍କର ସବୁ ଜନମଙ୍ଗଳକାରୀ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ। ଓଡ଼ିଶାରେ ସଫଳ ହେଲା । ସେଇ ମହାମାନବଙ୍କ 
୧୫୦ ତମ ଜୟନ୍ତୀ ଅବସରରେ ତାଙ୍କୁ ଏ ଜାତିର ଶତକୋଟି 
ପ୍ରଣାମ। 


ସା/ ପୋ ¬ ପୁରୁଷୋତ୍ତମପୁର 
ଜି - କେନ୍ଦ୍ରାପଡ଼ା 


ଜୟ ମା” ଜଗଦଙମ୍ବା 


ରାମଚଣ୍ଡୀ ନାରାୟଣୀ ମା” ଜଗଦମ୍ବା ତାରିଣୀ 
ହୈମବନ୍ତ ସୂତା ଅଯୋନି ସମ୍ଭୂତା ମା” ଭବାନୀ 
ସିଦ୍ଧି ପ୍ରଦାୟିନୀ ମାଆଲୋ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ରୂପିଣୀ 
ମହିଷା ମର୍ଦ୍ଦିନୀ ମାଆ ତୁ ଶାନ୍ତି ପ୍ରଦାୟିନୀ । 
ଆଦିଶକ୍ତି ଲୀଳାମୟୀ ମା” ଚଣ୍ଡୀ ବିଜୟାରାଧ୍ଯା 
ସର୍ବ ଦୁଃଖ ବିନାଶିନୀ ମା” ଶ୍ରୀ ପୂଜ୍ୟା ଶିବାରାଧ୍ଯା । 
ଶ୍ରୀମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ମହାକାଳୀ ଦୁଃଖ ଶୋକ ନାଶିନୀ 
ବ୍ରହ୍ମ ବିଦ୍ୟା ଜଗଦ୍ଧାତ୍ରୀ ମା” ଶ୍ରୀ ଶିବ ସନାତନୀ । 
ମା” ଦୁର୍ଗେ ଦୁର୍ଗତି ନାଶିନୀ ମା” ତ୍ରିପୁରା ମୋହିନୀ 
ଶ୍ରୀ ଶୁମ୍ଭ ନିଶୁମ୍ଭ ନାଶିନୀ ସର୍ବ ଦର୍ପ ହାରିଣୀ । 


ଉର୍ମିଳା ମିଶ୍ର 


ନାନା ଅସ୍ତ୍ରେ ସୁଶୋଭିତା ମା” ଦେବାସୁର ପୂଜିତା 
ପଶୁତ୍ଵ ବିନାଶ ପାଇଁ ମା” ତୋର ସର୍ବ ଅର୍ଚିତା । 
ତ୍ରିନେତ୍ରା ଶ୍ରୀଶିବ ଗୃହିଣୀ ଶ୍ରୀ ଚଣ୍ଡୀ ସିଦ୍ଧିରୂପା 
ଜଗଦମ୍ବା ରୌଦ୍ରମୟୀ ମା” ଦୁଃଖ ହାରିଣୀ ଶିବା 
ଜୀବନ ଦୀପରେ ଭକତି ସଳିତା ଜଳୁଥାଉ 
ସେବା ପୂଜା ବେଳେ ପ୍ରାଣର ପକ୍ଷୀଟି ଉଡ଼ିଯାଉ । 


ମାରଫଫତ୍‌- ଶ୍ରୀଚରଣ ମିଶ୍ର 
ଗ୍ରାମ/ ପୋଷ୍ଟ: ମହୁଲିଆ 
ଭାୟା- ବଡମ୍ବା, ଜିଲ୍ଲା- କଟକ 


୯ / ଏ. ଏ. 
*+୬  ₹୬ ` ₹* 


ମା ୭ % ଓ ୬୬” ( ୨ ୯ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଶକ୍ତି ସ୍ଵବରୂପିଣୀ ମା? ଉଗ୍ରତାରା 


ଆଦିମ କାଳରୁ ପୁଣ୍ୟଭୂମି ଓଡ଼ିଶା ଶାକ୍ତ ପରମ୍ପରା ତଥା 
ଶକ୍ତି ଉପାସନା ପାଇଁ ସର୍ବଜନାଦୃତ। କାରଣ ଯେଉଁ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରା ପାଇଁ 
ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିପାରିଛନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ ଶାକ୍ତ 
ପରମ୍ପରାରେ କେତେ ବିଶ୍ବାସୀ ତାହା ଅନୁମେୟ । ଯେପରି 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଧାମରେ ଛଷ୍ଟଦେବୀ ରୂପେ ମା'ବିମଳା ପୂଜିତା, 
ସେପରି ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମ ଓ ସହରରେ ଥୁବା 
ପୀଠଗୁଡ଼ିକରେ ମା୮ଦେବୀମାନେ ପୂଜିତା । ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନ, ନାମ ଓ ରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତା ହୋଇ ପୀଠ, ମନ୍ଦିର, 
ମଠ, ଆଶ୍ରମ, ଗଛମୂଳ, ନଦୀନାଳ, ତଟଦେଶ, ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ 
ଓ ଜଙ୍ଗଲରେ ଆସ୍ଥାନ ମଣ୍ଡିତା । ସେହି ଦେବୀ ପୀଠଗୁଡ଼ିକ 
ହେଲା- କାକଟପୁରର ମା'ମଙ୍ଗଳା, ଝଙ୍କଡ଼ର ମା” ଶାରଳା, 
ଯାଜପୁରର ମା”ବିରଜା, ବାଣପୁରର ମା' ଭଗବତୀ, ଘଟଗୀର 
ମା” ତାରିଣୀ, ଗଞ୍ଜାମର ମା” ତାରାତାରିଣୀ, ବାଙ୍କୀର ମା” 
ଚର୍ଚ୍ଚିକା, ତାଳଚେରର ମା' ହିଙ୍ଗୁଂଳା, ସମ୍ବଲପୁରର ମା” 
ସମଲେଶ୍ବରୀ ଓ ବାଲି ହରଚଣ୍ଡୀ, ରାମଚଣ୍ଡୀ, ଉଗ୍ରତାରା, 
ଗୌରୀ, କାଳୀ, ଭଟ୍ଟାରୀକା ଇତ୍ଯାଦି | ସେହିମାନଙ୍କ ମଧରେ 
ଅବିଭକ୍ତ ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲା ତଥା ବର୍ଭମାନ ଖୋର୍ଶ୍ରା ଜିଲ୍ଲାର ଟାଙ୍ଗୀ 
ବ୍ଲକ ଅନ୍ତର୍ଗତ ମୂଳଝରଗଡ଼ ଗ୍ରାମରେ ଥୁବା ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ 
ମା'ଉଗ୍ରତାରା ଅନ୍ୟତମ । 


ସଙ୍କଟମୋଚନୀ ମା'ଉଗ୍ରତାରା କିପରି ଧରାପୃଷ୍ଠରେ 
ଆବିର୍ଭୂତା ହେଲେ, ତାହାର କେତେଗୁଡ଼ିଏ ପୌରାଣିକ ମତବାଦ 
ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଲିପିବଦ୍ଧ । କାଳିକା ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ରିତ 
ମା” ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କ ବଳର ମିଶ୍ରଣରେ 


ଶ୍ରୀନିବାସ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ 


ମହାପ୍ରତାପୀ ମହିଷାସୁରକୁ ନିହତ କରିବା ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଫଳ 
ହୋଇଥୁଲେ। ସବୁ ଦିଗରୁ ବିଫଳ ହେବାପରେ ମାଂ ଦୁର୍ଗା 
ସର୍ବଶେଷରେ ନାରୀମାୟା ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁଲେ। ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନିରାଭରଣା ହୋଇ ନିଜ ଅପୂର୍ବ ରୂପ ଲାବଣ୍ୟ ସହ ମହିଷାସୁରର 
ସମ୍ମୁଖରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁଲେ। ପ୍ରତାପୀ ମହିଷାସୁର 
ଦେବୀଙ୍କର ଏହି ରୂପ ଦେଖି କାମାନ୍ଦରେ ମୋହିତ ହୋଇ 
ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ରହିଥୁଲା। ଫଳରେ ଦେବୀ ତାକୁ ନିହତ କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇଥୁଲେ। ପରବର୍ଭୀ ଅବସ୍ଥାରେ ମା' ଦୁର୍ଗାଙ୍କର 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଭୟଙ୍କର ରୂପ ନେଇଥୁଲା। ଉର୍ଵ୍ଧମୁଖୀ ହୋଇ ସେ 
ସଦାସର୍ବଦା ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟରେ ରତ ରହିଲେ। ତାଙ୍କର ସେହି 
ନୃତ୍ୟ ଫଳରେ ସ୍ବର୍ଗ, ମର୍ଭ୍ୟ ଓ ପାତାଳ ଥରିବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ଫଳରେ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଆସନ ଟଳମଳ ହେଲା। ଦେବୀଙ୍କର 
ସେହି ନୃତ୍ୟକୁ ବନ୍ଦ କରିବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ ଦେବତା ଉଦ୍ୟମ 
କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଦ କରିପାରିଲେ ନାହିଁ । ପରିଶେଷରେ ଶ୍ରୀବିଷ୍ଣୁ 
ଏକ ଉପାୟ ଚିନ୍ତା କରି କହିଲେ- ଶିବ ଯଦି ଏହି ଅଶାନ୍ତ 
ନାଚରେ ଉନ୍ମକ୍ତ ଦେବୀଙ୍କ ପାଦ ତଳକୁ ଚାଲି ଯିବେ, ଦେବେ 
ଦେବୀଙ୍କର ଏହି ଉନ୍ମକ୍ତ ତାଣ୍ଡବନୃତ୍ୟ ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବ । ଯାହାକି 
ଏକ ଅଦ୍ଭୁତ ଘଟଣାଟି ରୂପାୟିତ ହୋଇଅଛି ମୂଳଝରଗଡ଼ ଗ୍ରାମ 
ପୀଠରେ ଆସ୍ଥାନ ମଣ୍ଡିତ କରିଥୁବା ମା”ଦେବୀ ଉଗ୍ରତାରାଙ୍କ 
ବିଗ୍ରହରେ। ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ପୌରାଣିକ ମତବାଦରେ ଜଣାଯାଏ 
କ୍ଷୀରସାଗର ମନ୍ଥନବେଳେ ଯେତେବେଳେ ଅମୃତ ବଦଳରେ 
ବିଷ ନିର୍ଗତ ହେଲା, ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଦେବତା ଓ 
ଅସୁରମାନେ ବଡ଼ ବିବ୍ରତ ହୋଇପଡ଼ିଲେ । ସେମାନେ ଏହି 
ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ କିଛି ଉପାୟ ପାଇଲେ 


(୩୦) ୮୮୮ ଓ 9 ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଦେବଦେବ ମହାଦେବ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ନିର୍ଗତ 
ହେଉଥୁବା ବିଷକୁ ପାନ କରିଥୁଲେ। ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ 
ଶରୀରଟି ଥୁଲା ମହାନ ଅପ୍ରମିତ ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତ। ଏଥ୍ରପାଇଁ ତାଙ୍କୁ 
ଅକ୍ଷୋଭ୍ୟ କୁହାଯାଏ। ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି ତାରା । ବିଷପାନ 
କଲାପରେ ସେ ଯେଉଁ ମହାବିପଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେ, ତାଙ୍କୁ 
ତାରାଶକ୍ତି ରକ୍ଷା କରିଥୁଲେ। କାରଣ ତାରା ହେଉଛନ୍ତି 
ମହାବିପଦରୁ ରକ୍ଷାକର୍ଭ୍ରୀ, ତ୍ରାଣକର୍ତ୍ରୀ ଓ ବାକ୍‌ସିଦି ପ୍ରଦାନ 
ଦାୟିନୀ । ଆଉ ମଧ୍ଯ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ଦ୍ବିତୀୟ 
ମହାବିଦ୍ୟା। ମା” ତାରା ଉଗ୍ରରୂପ ଧାରଣ ପୂର୍ବକ ଭୟାନକ ଓ 
କଠିନ ବିପଦରୁ ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି ବୋଲି ସେ ଉଗ୍ରତାରା ରୂପରେ 
ପରିଚିତା। ତେଣୁ ଉଗ୍ରତାରା ଶିବରୂଢ଼ା ହୋଇ ଏହି ପୀଠରେ 
ବିରାଜିତା। 

ଏହି ପୀଠରେ କେବେ ଓ କିପରି ମାଂଉଗ୍ରତାରା 
ବିରାଜିତ ହୋଇ ପୂଜା ପାଇଲେ ତାହାର ସଠିକ୍‌ ବିବରଣୀ 
ଜଣା ନଥୁଲେ ବି ବିଭିନ୍ନ ଜନଶ୍ରୁତିରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଏକଦା 
ଜନୈକ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିବା ପାଇଁ ବାଟରେ 
ଦୂରଦେଶକୁ ଯାଉଥବା ଅବସରରେ କାଶୀପୁର ନିକଟସ୍ଥ ଚିତ୍ରକୂଟ 
ପର୍ବତର ପାଦଦେଶରେ ଏକ ତେନ୍ତୁଳି ଗଛ ମୂଳରେ ଦୁଇଟି 
ମୂର୍ଭି ଦେଖିବାକୁ ପାଇଥୁଲେ। ସେଠାରେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ଓ ସାଧନା 
ମାଧ୍ଯମରେ ଜାଣିଥୁଲେ ଯେ, ସେହି ମୂଭି ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ 
ହେଉଛନ୍ତି- ମା”ଭୈରବୀ ଓ ଅନ୍ୟଟି ମା”ତାରା। ସେଠାରୁ 
ତାରା ମୂର୍ଭିଟି ଆଣିବାକୁ ମା” ଦେବୀଙ୍କୁ ବହୁବାର ଅନୁରୋଧ 
କରିଥୁଲେ। ସନ୍ନ୍ୟାସୀଙ୍କର ଭକ୍ତିଭାବରେ ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକାଶ କରି 
ତାରାଦେବୀ ଆସିବାକୁ ସମ୍ମତି ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ ସିନା କିନ୍ତୁ 
ଗୋଟିଏ ସର୍ତ ଆରୋପ କରିଥିଲେ। ସେହି ସର୍ଭଟି ଥୁଲା- 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଆଗେ ଆଗେ ଯିବେ, କିନ୍ତୁ ପଛକୁ ଚାହିଁବେ ନାହିଁ । 
କିନ୍ତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଜଣକ ଯେଉଁଠାରେ ପଛକୁ ଚାହିଁଦେବେ, 
ସେଠାରେ ମୁଁ ( ମା'ତାରା ) ରହିଯିବି| ଆଉ ଆଗକୁ ଯିବିନାହିଁ | 
ତାହା ହୁଁ ହେଲା। କିଛି ବାଟ ଆସିଲା ପରେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଜଣଙ୍କ 
ପଛକୁ ଚାହିଁଦେଲେ। ସେହି ସ୍ଥାନରେ ଦେବୀ ଅନ୍ତର୍ହିତା ହୋଇ 
ଏକ ପଥର ମୂଭି ରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ। ସେହି ସ୍ଥାନଟି 
ହେଉଛି ଆଜିର ସେହି ମୂଳଝରଗଡ଼ ଗ୍ରାମର ଉଗ୍ରତାରା ପୀଠ, 
ଯେଉଁଠାରେ ଆଜି ମା” ଉଗ୍ରତାରା ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି। 


ଅନ୍ୟ ଏକ ଜନଶ୍ରୁତିରୁ ଜଣାଯାଏ- ଅତୀତରେ 
ଅକ୍ଷୋଭ୍ୟ ନାମକ ଏକ ମହତ ତାରା ଯନ୍ତ୍ର ଉପରେ ଉଗ୍ରତାରା 
ସ୍ଥାପନ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ତନ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ପୂଜା କରୁଥିଲେ । 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ସମୟରେ ତାଙ୍କୁ ନରବଳି ଅର୍ପଣ କରାଯାଇଥଲା। ମହଷ୍ଷି 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ପୂଜାନୀତି ସୁଚାରୁରୂପେ ପାଳନ କରୁଥୁଲେ। 
କିନ୍ତୁ ମହର୍ଷିଙ୍କ ଦେହାନ୍ତ ପରେ ମା”ଉଗ୍ରତାରା ପୂଜା ନ ପାଇ 
କ୍ଷୋଭ ହୋଇ ଅରଣ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଘୂରି ବୂଲ୍ୂଥ୍‌ଲେ।| 
ସେତେବେଳେ ସେହି ଅରଣ୍ୟରେ କିଛି କନ୍ଧ ପରିବାର ବାସ 
କରୁଥୁଲେ। କନ୍ଧମାନଙ୍କର ନରପତି ଦେବୀଙ୍କୁ ସେହି ପୀଠରେ 
ପୂଜା କରୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥ୍ରେ ମା” ଉଗ୍ରତାରା ସନ୍ତୋଷ 
ହୋଇନଥୁଲେ। ଫଳରେ ଦେବୀଙ୍କର କୋପର ପ୍ରକୋପରେ 
କନ୍ଧମାନଙ୍କର ବଂଶ ଲୋପ ହୋଇଥୁଲା । 


ଆଉ ଏକ ଜନଶ୍ରୁତିରୁ ଜଣାଯାଏ- ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀୟ 
ଓଡ଼ିଆ ରାଜା ଶ୍ରୀ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ରାଜୁତି ସମୟରେ 
ବର୍ହିଶତ୍ରୁଙ୍କ ଆକ୍ରମଣରୁ ଦେଶକୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେବାପାଇଁ ସେ 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଗଡ଼ ବା ଦୁର୍ଗ ଗ୍ରାମମାନ ବସାଇ ସେଠାରେ 
କିଛି କିଛି ସାମରିକ ବାହିନୀ ( ପାଇକ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ) ରଖିଥୁଲେ। 
ସେହି ସବୁ ଗଡ଼ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୂଳଝରଗଡ଼ ଅନ୍ୟତମ । 
ଏଥୁସହିତ ମା”ଉଗ୍ରତ।ରାଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବ। ପାଇଁ 
ସେବାୟତମାନଙ୍କୁ ଖଞ୍ଜାଇଥୁଲେ। ସେତେବେଳେ ମା'ଉଗ୍ରତାରା 
ମୂଳଝରଗଡ଼ ଗ୍ରାମର ଛଷ୍ଟଦେବୀ ରୂପେ ପୂଜା ପାଉଥୁଲେ। 
ପ୍ରକାଶଥାଉକି ତତ୍କାଳୀନ ପାଇକମାନେ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଗଲାବେଳେ 
ଦେବୀଙ୍କ ପାଖରେ ମାନସିକ କରି ଯାଇ ଫଳବତୀ ହେଉଥ୍‌ଲେ। 
କାଳକ୍ରମେ ବିଭିନ୍ନ କାରଣରୁ ମୂଳଝରଗଡ଼ ଗ୍ରାମଟି ଧ୍ଵଂସ 
ପାଇଥୁଲା। ସେହି ସ୍ଥାନଟି କ୍ରମେ ଅରଣ୍ଯରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା। ମୂଳଝରଗଡ଼ ଗ୍ରାମର ଠାକୁରାଣୀ ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ 
ମା'ଉଗ୍ରତାରା ପୂଜା ନପାଇ ଅନ୍ତରାଳରେ ଥୁଲେ। ମା” 
ଉଗ୍ରତାରାଙ୍କ ପୂଜକ ନିକଟରେ ଥୁବା କୁସୁମୀ ଗ୍ରାମରେ 
ରହୁଥୁଲେ। ଏକଦା ମା” ଉଗ୍ରତାରା ତାଙ୍କ ପୂଜକଙ୍କୁ ସ୍ଵପ୍ନାଦେଶ 
ମାଧ୍ଯମରେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିବାକୁ କହିଥୁଲେ। ପୂଜକ ତାଙ୍କ ଗ୍ରାମର 
ମହାଜନଙ୍କ ସମେତ ଆଖପାଖରେ ଥୁବା ଗ୍ରାମର ପାଇକମାନଙ୍କୁ 
ଜଣାଇଥୁଲେ । ସେତେବେଳେ ମା'ଙ୍କ ପୀଠଟି ଘୋର 
ଅରଣ୍ୟରେ ଥୁଲା ଓ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହିଂସ୍ରଜନ୍ତୁ ତଥା ବାଘ, 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୩୧ ) 
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ହାତୀ, ସିଂହ ଓ ସର୍ପମାନଙ୍କର ଚରାଭୂଇଁ ଥୁଲା। ତେଣୁ 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଗ୍ରାମର ଲୋକମାନେ ଏକତ୍ରିତ ବସି ସ୍ଥିର 
କରିଥୁଲେ ଯେ ପ୍ରତିଦିନ ଦୁଇଜଣ ପାଇକଙ୍କ ସହ ପୂଜକ ସକାଳୁ 
ଯାଇ ସେଠାରେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିବା ସହ ସନ୍ଧ୍ୟା ସମୟରେ 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କରିଥୁଲେ। ସେତେବେଳେ ମା”ଦେବୀ ଗୋଟିଏ 
ବଉଳଗଛ ମୂଳରେ ପୂଜା ପାଉଥୁଲେ। 


ଏହିପରି ଭାବରେ କିଛି ବର୍ଷ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା ଚାଲିବା 
ପରେ ବଡ଼ପୋଖରୀଆ ଗ୍ରାମ ନିକଟରେ ଥୁବା ବୋଡ଼ଙ୍ଗରା 
ଗ୍ରାମର ପଣ୍ଡିତ ନାରାୟଣ ତ୍ରିପାଠୀ ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ଉଗ୍ରତାରାଙ୍କ 
ତନ୍ତ୍ରପୀଠରେ ବାକ୍‌ସିଦ୍ଧି ମନ୍ତ୍ର ସାଧନା କରି ସିଦ୍ଦିଲାଭ କରିଥୁଲେ। 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ସେ କଟକର ରେଭେନ୍ସା ମହିଳା 
ମହାବିଦ୍ୟାଳୟର ସଂସ୍କୃତ ପଣ୍ଡିତ ରୂପେ ନିଯୁକ୍ତି ହୋଇ ବହୁବର୍ଷ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥ୍‌ଲେ। ସେ ମହାଶୟ ଓଡ଼ିଶାର ଦେଶୀୟ ରାଜା, 
ଧନୀ, ମହାଜନ ଓ ବଦାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରୁ ସାହାଯ୍ୟ ଆଣି 
ପୁରୀ ଗଜପତି ମହାରାଜାଙ୍କ ଅନୁମତିକ୍ରମେ ସେଠାରେ ଏକ 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୁଲେ । ୧୯୪୬ ମସିହାରେ ପୁରୀ 
ଗଜପତି ମହାରାଜା ଶ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଦେବ ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିଥୁଲେ। ଏହି ଉତ୍ସବରେ କେନ୍ଦୁଝରର ରାଜା ସପରିବାରେ 
ଯୋଗ ଦେଇଥୁଲେ। ତାଙ୍କ ଦାନରେ ମନ୍ଦିରର ମୁଖଶାଳା 
ନିର୍ମିତ ହୋଇଥିଲା । ଓଡ଼ିଶାରେ ଥୁବା ଶକ୍ତି ପୀଠମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଉଗ୍ରତାରା ପୀଠଟି ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ କରିଅଛି। ଏହି ପୀଠଟି 
ଓଡ଼ିଶାର ରାଜଧାନୀ ଭୁବନେଶ୍ବରରୁ ବ୍ରହ୍ମପୁର ପଡ଼ିଥୁବା 
ରାଜପଥ ମଧ୍ଯରେ ଭୁବନେଶ୍ବରଠାରୁ ପ୍ରାୟ ୫୦ କି.ମି. ଦୂରରେ 
ଥବା ଉଗ୍ରତାରା ଛକରେ ବାମକୁ ୩ କି.ମି. ଗଲେ ପଡ଼ିଥାଏ | 
ସେହିପରି ଭୁଷଣ୍ଡପୁରଠାରୁ ୨ କି.ମି. ରାଜପଥକୁ ଆସିବା 
ବାଟରେ ଏହି ପୀଠଟି ଅବସ୍ଥିତ। ଏହି ପୀଠଟି ଯିଏ ଦେଖିବ, 
ତାଙ୍କ ମନରେ ଏହା ଏକ ତନ୍ତ୍ର ପୀଠ ବୋଲି ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି 
ହେବ। ଏହି ପୀଠର ଉତ୍ତର ଓ ପୂର୍ବ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ହାତିଆ ନାମକ 
ଏକ ପାହାଡ଼ ଦଣ୍ଡାୟମାନ । ଏହାର ନିକଟରେ ଶ୍ମଶାନ, 
ଗୋଗୋଷ୍ଠ, ଜଳଉସ୍ସ ଓ ବେଲ ଗଛର ସମାରୋହ, ଯାହାକି 
ତନ୍ତ୍ର ପୀଠର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ଏତଦୂବ୍ୟତୀତ ଏହାର ୪ / 
୫କି.ମି. ଦୂରରେ ଘେରି ରହିଅଛି ଶୈବ ପୀଠ ଯଥା : 
ଶ୍ରୀଚଣ୍ଡେଶ୍ଵର, ଶ୍ରୀଉତ୍ତରେଶ୍ଵର, ଶ୍ରୀରାମେଶ୍ବର, ଶ୍ରୀକପିଳେଶ୍ଵବର 


ଓ ଶ୍ରୀଗତୀଶ୍ମର । ପୀତ ଶୈଳୀରେ ଗଢ଼ା ପ୍ରଧାନ ମନ୍ଦିରଟିର 
ଉଚ୍ଚତା ପ୍ରାୟ ୩୦ଫୁଟ। ଗର୍ଭଗୃହର ଆୟତନ ଲମ୍ବ ୧୦ଫୁଟ 
ଓ ପ୍ରସ୍ଥ ୮ଫୁଟ। କଳା ମୁଗୁନି ପଥରରେ ନିର୍ମିତ ପ୍ରାୟ ଦେଢ଼ଫୁଟ 
ଉଚ୍ଚତାର ମା'ଙ୍କର ପ୍ରତିମା ଏକ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟରେ ଖଚ୍ଚିତ 
ସୁଶୋଭିତ ଆସନରେ ବିରାଜିତା । ମନ୍ଦିରର ଉପର ଭାଗରେ 
ଥ୍ବା ଦଧ୍‌ନଉତି ଓ ଚାରିକୋଣରେ ୪ ଟି ସଁଂହ ମୂର୍ଭି ମନ୍ଦିରର 
ଶୋଭାକୁ ଦ୍ବିଗୁଣିତ କରୁଅଛି। ଦେବୀଙ୍କ ଦକ୍ଷିଣ ପାଦ ଶିବଙ୍କ 
ଜାନୁରେ ରହିଥୁବା ବେଳେ ବାମ ପାଦଟି ବକ୍ଷ ଉପରେ ରହିଛି। 
ଦେବୀଙ୍କ ଶରୀରଟି ବ୍ୟାଘ୍ର ଚର୍ମଦ୍ଵାରା ପରିହିତା ସର୍ପାବୃତ୍ତ 
ଆକାରର ଅଟେ। ନରମୁଣ୍ଡମାଳ ବେକରେ ପଡ଼ି ଏକ ଭୟଙ୍କର 
ରୂପ ଧାରଣ କରିଅଛି। ତାଙ୍କର ରକ୍ତମୁଖା ୩ଟି ଚକ୍ଷୁ ଓ ୪ଟି 
ହସ୍ତ ସୁଶୋଭିତ। ଉର୍ଦ୍ଧ ୨ଟି ହସ୍ତରେ ମା” ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି 
ଖଡ୍ଗ ଓ କଟାରୀ ଏବଂ ନିମ୍ନ ହସ୍ତ ଦୁଇଟିରେ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି 
ଖର୍ପର ଓ ପଦ୍ମଫୁଲ। ତାଙ୍କର କେଶ ସୁକେଶା ଓ କେଶର 
ଅଗ୍ରଭାଗରେ ଫଣାକୃତି ସର୍ପଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, ଯାହାକୁ ଦେଖିଲେ 
ମନରେ ଭୟ ସଞ୍ଚାର ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ପ୍ରଧାନମନ୍ଦିରକୁ ଲାଗି ରହିଛି ଏକ ପ୍ରଶସ୍ତ ଜଗମୋହନ 
ବା ମୁଖଶାଳା। ଏହି ଜଗମୋହନର ପୂର୍ବ, ପଶ୍ଚିମ ଓ ଦକ୍ଷିଣ 
ଦିଗରେ ରହିଅଛି ପ୍ରଶସ୍ତ ଦ୍ଵାର। ଦେବୀ ଦକ୍ଷିଣାଭିମୁଖୀ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଦକ୍ଷିଣପଟେ ଏକ ବାରଣ୍ଡା ରହିଛି ଏବଂ ତାହା 
ସହ ରହିଛି ଦୁଇଟି ବଡ଼ ସିଂହର ରଙ୍ଗ ରଞ୍ଜତ ସିମେଣ୍ଟ ମୂଭି। 
ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିରର ପ୍ରବେଶ ଦ୍ବାରର ଦକ୍ଷିଣ ପାର୍ଶ୍ବରେ ରହିଛି 
ଶ୍ରୀଗଣେଶ ଓ ସିଂହମୂର୍ଭି। ଏହାର ରୋଷଶାଳାଠାରୁ ଅଳ୍ପ 
ଦୂରରେ ରହିଅଛି ଏକ ଝର । ଏହି ଝରର ଜଳକୁ ଅଟକାଇ 
୨ଟି ସିମେଣ୍ଟ ନିର୍ମିତ ବିରାଟ କୁଣ୍ଡରେ ରଖାଯାଉଅଛି। ସେହି 
କୁଣ୍ଡ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ କୁଣ୍ଡର ଲମ୍ବ ପ୍ରାୟ ୧ ୨୦ଫୁଟ ଓ ପ୍ରସ୍ଥ 
ପ୍ରାୟ ୬୦ଫୁଟ। ଏହା ଭିତରେ ଥୁବା ଜଳ ଦେବୀଙ୍କ 
ରୋଷେଇକୁ ପାଣି ଯୋଗାଇଥାଏ। ଏହି କୁଣ୍ଡକୁ ଲାଗି ରହିଛି 
ଅନ୍ୟ ଏକ ସ୍ନାନ କୁଣ୍ଡ। ଯାହାର ଜଳଦ୍ଧାରା ସ୍ନାନ, ହସ୍ତ ଓ 
ପଦପ୍ରକ୍ଷାଳନ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ପୀଠରେ ଦଶମହାବିଦ୍ୟାର 
ମୂର୍ଭିଗୁଡ଼ିକ ମୁଖଶାଳାରେ ଥବା କାନ୍ଥଗୁଡ଼ିକରେ ପାର୍ଶ୍ଵଦେବୀ 
ରୂପେ ଶୋଭା ପାଉଛନ୍ତି। ଏହି ମୂର୍ଭିଗୁଡ଼ିକର ଉଚ୍ଚତା ପ୍ରାୟ 
ଦେଢ଼ଫୁଟ। ଏଗୁଡ଼ିକ ସିମେଣ୍ଟରେ ନିର୍ମିତ ଭାସ୍କୀର୍ଯ୍ୟ। 


(୩୨) ୮୮୮ «9 9 ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


କ୍ରମାନୁସାରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ନାମ ଯଥା : ଉଗ୍ରତାରା, କାଳୀ, 
କମଳା, ମାତଙ୍ଗୀ ବଗଳା, ଧୂମବତୀ, ଛିନ୍ନମସ୍ତା, ଭୈରବୀ, 
ମହିଷାମର୍ଦିନୀ ଓ ଷୋଡଶୀ। 


ଏହି ପୀଠରେ ମାଂ ଉଗ୍ରତାରାଙ୍କୁ ଦୈନନ୍ଦିନ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା 
ବିଧ୍‌ବିଧାନ ସହ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ପାଳନ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପୀଠରେ ପାଳିତ 
ହେଉଥୁବା ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବଟି ଦଶହରା ଓ ମୁଖ୍ୟ ଭୋଗ ହେଲା 
ଚୁଡ଼ାଘଷା। ଦଶହରା ପର୍ବରେ ଏଠାରେ ମା'ଉଗ୍ରତାରାଙ୍କୁ 
ଷୋଡ଼ଶ ଉପଚାରରେ ପୂଜା ହୋଇଥାଏ । ଷୋଳଦିନ ଧରି 
ହୋମ ଓ ଚଣ୍ଡୀପାଠ ହୋଇଥାଏ। ସେହିପରି ରଜ ସଂକ୍ରାନ୍ତିରେ 
ଦୀର୍ଘ ୧୫ଦିନ ଧରି ପାଳନ ହୋଇଥାଏ। ମା”ଦେବୀ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀବେଶରେ ଭୂଷିତା ହୋଇଥାନ୍ତି। ଏହି ଉତ୍ସବରେ ଦିନରାତି 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ସମାବେଶ ପୀଠକୁ ଅଧକ ଚଳଚଞ୍ଚଳ କରିଥାଏ । 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଦୋକାନ ଓ ସାଂସ୍କତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ 
ଆକର୍ଷିତ କରିଥାଏ। ଏହି ଉତ୍ସବରେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରୁ 
ହଜାର ହଜାର ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁଭକ୍ତ ସେମାନଙ୍କର ମାନସିକ ପୂରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ମା'ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାନ୍ତି। ଏତଦବ୍ୟତୀତ 
ଏହି ପୀଠରେ କାଉ୍ଭିକ ମାସରେ ମା”ଶ୍ୟାମାକାଳୀ ବେଶ, ମାଘ 
ମାସରେ ମା”ସରସ୍ଵତୀ ବେଶ, ଚୈତ୍ର ମାସରେ ବାସନ୍ତିକ 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଓ ବୈଶାଖ ମାସରେ ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟାରେ ଚନ୍ଦନ 
ବେଶ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ପୀଠକୁ ଓଡ଼ିଶା ସରକାର ଏକ 
ପର୍ଯ୍ୟଟନ କ୍ଷେତ୍ର ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। ମନ୍ଦିରର 
ପରିଚାଳନା ଦାୟିତ୍ସ ଦେବୋତ୍ତର ବିଭାଗ ହାତକୁ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରର ଉନ୍ନୟନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି। ଏଥୁପାଇଁ ଏକ ଟ୍ରଷ୍ଟ 
ଗଠନ ହୋଇଛଅଛି। ସେହି ଟ୍ରଷ୍ଟର ସଦସ୍ୟମାନେ ମନ୍ଦିରର 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ଯଥା: ପର୍ବପର୍ବାଣି ସମୟରେ ଶାନ୍ତିଶୃଙ୍ଖଳା ରକ୍ଷା 
କରିବା ସହ ସଫାସୁତୁରା, ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଅସୁବିଧା ଇତ୍ୟାଦି 
କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନା କରୁଛନ୍ତି। ପୂର୍ବପରି ମା” ଉଗ୍ରତାରାଙ୍କ ପୀଠର 
ଚାରିପଟେ ଅଗମ୍ୟ ପଥ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଘଞ୍ଚ ଅରଣ୍ୟ ନାହଁ । ତେଣୁ 
ପ୍ରତିଦିନ ଏଠାକୁ ଶହ ଶହ ଭକ୍ତ ମା”ଦେବୀଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ 
ଆସୁଛନ୍ତି। ଏତଦୂବ୍ୟତୀତ ଦର୍ଶକମାନେ ଏହି ମନୋହର ଦୃଶ୍ୟ 
ପରିଭ୍ରମଣ କରିବା ସହ ବଣଭୋଜି କରିବାକୁ ଆସୁଛନ୍ତି। 
ମା'ଉଗ୍ରତାରାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଲେ କେହି ଖାଲି ହସ୍ତରେ 
ଫେରିନଥାନ୍ତି। ମା'ଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ଫଳରେ ଅପୁତ୍ରିକ ପୁତ୍ର 


ଲାଭ କରିବାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି, ଅସାଧ୍ଯ ରୋଗରୁ ଆରୋଗ୍ୟ 
ହେବା, ମାଲିମୋକଦ୍ଦମାରେ ବିଜୟଲାଭ କରିବା, ପରୀକ୍ଷାର୍ଥୀ 
ପରୀକ୍ଷାରେ କୃତକାର୍ଯ୍ୟ ହେବା ଇତ୍ୟାଦି କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ସିଦ୍ଧିଲାଭ କରିଥାନ୍ତି। ଏହି ପୀଠଟି ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତି ପୀଠ ରୂପେ 
ଯେପରି ପ୍ରସିଵିଲାଭ କରିଛି, ସେପରି ଗୋଟିଏ ପର୍ଯ୍ୟଟନ 
କ୍ଷେତ୍ର ଓ ଦର୍ଶନୀୟ ସ୍ଥାନ ରୂପେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଛି। ଏହି 
ପୀଠର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଛୋଟ ଛୋଟ ଗୁଳ୍ପଲତାଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି 
ବଡ଼ ବଡ଼ ଶାଳ, ପିଆଶାଳ ବୃକ୍ଷରାଜି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ। ତେଣୁ 
ଗଛଗୁଡ଼ିକର ଛାଇ ଓ ଶାନ୍ତ, ଶୀତଳ ସମୀର ବହି ପାହାଡ଼ର 
ପ୍ରାକୃତିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ସହ କୁଳୁକୁଳୁ ନାଦ କରି 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଝରଣାର ଜଳ ଏହି ସ୍ଥାନର ପରିବେଶକୁ ଏକ 
ମହାନ୍‌ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରାଚୀର ପରି ଶୋଭା ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
କରିପାରିଛି। ତେଣୁ ଏହି ସ୍ଥାନଟି ଶତ ଶତ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ଭକ୍ତ ସମାଜ, 
ଦର୍ଶକ ଓ ପର୍ଯ୍ୟଟକମାନଙ୍କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିପାରିଛି। ପୀଠଟିର 
ଅନତି ଦୂରରେ ତଥା ୨ / ୩କି.ମି. ଦୂରରେ ଅନ୍ୟ କେତୋଟି 
ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ପୀଠ ଏହି ପୀଠର ମହତ୍ମକୁ ଦ୍ବିଗୁଣିତ କରିଛି । ସେହି 
ଆଧ୍ୟାମଭିକ ପୀଠଗୁଡ଼ିକ ହେଲା- ମା”ଭୈ ରବୀପୀଠ, 
ରାମେଶ୍ବରର ବାଘେଇ ଠାକୁରାଣୀ ପୀଠ, ରାମଚଣ୍ଡୀପୀଠ, 
ହରିପୁରର ପ୍ରାକୃତିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସମେତ କେତେକ ଦର୍ଶନୀୟ 
ସ୍ଥାନ। ସର୍ବୋପରି ଏହି ପୀଠର ନିକଟରେ ଜାତୀୟ ରାଜପଥଟି 
ଯାଇଥୁବାରୁ ଚିଲିକା ହ୍ରଦ, ମା'ଭଗବତୀ ପୀଠ ଓ ମା”ନାରାୟଣୀ 
ଇତ୍ୟାଦି ପୀଠ ଦର୍ଶନରେ ଆସୁଥୁବା ଭକ୍ତମାନେ ଏହି ପୀଠର 
ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ମା'ଉଗ୍ରତାରାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବାର ସୁଯୋଗକୁ 
ହାତଛଡ଼ା କରିନଥାନ୍ତି। ଏହି ପୁଣ୍ୟ ପୀଠର ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ମହକ, 
ପ୍ରାକୃତିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ପାରିପାର୍ଶ୍ଵର ପର୍ଯ୍ୟଟନ କେନ୍ଦ୍ରର 
ସମାରୋହରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଅଛି ଏକ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟପୁରୀ ପରି ଶୋଭା 
ମାଧୁରୀ। ମାଂଙ୍କର ସାନ୍ନିଧ୍ଧ ସାଙ୍ଗକୁ ଏହାର ଦୃଶ୍ୟରାଜି 
ଉପଭୋଗ କରି ଭକ୍ତମାନେ ଫେରିଯିବା ପାଇଁ ମନ ପ୍ରକଟ 
କରି ନଥାନ୍ତି ବୋଲି ଅନେକ ଭକ୍ତ କହିଥାନ୍ତି । 


ସଂସାରର କର୍ତ୍ରୀ ମା”ଉଗ୍ରତାରା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜଗତକୁ 
କୁଶଳରେ ରଖନ୍ତୁ, ଏତିକି ପ୍ରାର୍ଥନା | 


ପ୍ଲଟ୍‌ ନଂ ୭୮୫/ ୧୨୪୦, ଦୁର୍ଗାମାଧବ ନଗର 
ଲେ.ନଂ -୮, ଶ୍ୟାମପୁର, ଭୁବନେଶ୍ବର 


୮ ୭ % ଓ ମାମା ( ¬ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଅମର ସହିଦ୍‌ 


ପରାଧୀନ ଭାରତ ମୁକ୍ତି ମନ୍ତ୍ର ଘୋଷି 
କେତେ ଅମର ସହିଦ ମଲେ ହସି ହସି । 
ବାପୁଜୀ ଅହିଂସା ମନ୍ତ୍ରେ ଗଲେ ସବୁ ମାତି 
ତୋପ କମାଣ ଆଗରେ ମେଲାଇଣ ଛାତି । 
ଫାଶିଖୁଣ୍ଟେ ଗୁଳିଚୋଟେ ଲହୁ ଲୁହ ଢାଳି 
ଦେଶମୁକ୍ତି ଲାଗି କେତେଦେଲେ ଆତ୍ମବଳି । 
ସାରା ଭାରତରେ ବହୁ ସୁଯୋଗ୍ୟ ସନ୍ତାନ 
ଦେଶ ମୁକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନେ ହେଲେ ଅବତୀର୍ଣ୍ତ । 
ପଣ୍ଡିତ ନେହେରୁ ବୋଷ ମୌଲାନ ଆଜାଦ୍‌ 
ଲୌହ ମାନବ ପଟେଲ ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ । 
ଲୋହିଆ ଜୟପ୍ରକାଶ ଭାବେ କୃପାଳିନୀ 
କେତେ କବି କଳାକାର କେତେ ମହାଜ୍ଞାନୀ । 
ସେବା ଅବତାର ପୂଜ୍ୟସ୍ପଦ ଗୋପବନ୍ଧୁ 
ଦେଶମୁକ୍ତି ଲାଗି ଢାଳି ଦେଲେ ରକ୍ତବିନ୍ଦୁ । 
ପୂଜ୍ୟସ୍ଵଦ ନୀଳକଣ୍ଠ ସେ ଗୋଦାବରୀଶ 
କୃପାସିନ୍ଧୁ ହରିହର ଗୁଣଜ୍ଞ ବିଶେଷ । 
ଦେଶମୁକ୍ତି ପାଇଁ ମନପ୍ରାଣ ଢାଳିଦେଲେ 
ଯେତେ ଜୀବନେ ବିପଦ ସବୁ ସମ୍ଭାଳିଲେ । 
ଗୋପାଳ କୃଷ୍ଣ ଗୋଖେଲ ବାଲ ଗଙ୍ଗାଧର 
ମାଲବ୍ୟ ଆଦି କରି ଯେ ବହୁତ୍ୟାଗୀ ବୀର । 
ବହୁ କଷ୍ଟ ସହି ସେ ଇନ୍ଦିରା ଗାନ୍ଧୀ 
ସରୋଜିନୀ ବହୁ ନାରୀ ଜାତି ହେଲେ ବନ୍ଦୀ । 
କମଳା ନେହେରୁ ସଙ୍ଗେ ସେ କମ୍ତୁରୀ ବାଭ 
ଦେଶ ପାଇଁ ପ୍ରାଣ ରକ୍ଷା ନ ବିଚାରୀ କେହି । 


ପଣ୍ଡିତ ଶଶିଧର ମିଶ୍ର 


ହାଡିବନ୍ଧୁ, ମାୟାଧର, ସାଉଁଟି, ସାନନ୍ଦ, 
ରକ୍ତତୀର୍ଥେ ଝାସ ଦେଲେ ହୋଇଣ ଆନନ୍ଦ । 
ସମ୍ବଲପୁର ମାଟିରେ ସେ ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର 
ଯେତେଦିନ ଆତଯାତ ଥୁବେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର । 
ତାଙ୍କର ଅମର ଗାଥା ରହିବ ଅମର 
ଚାଲିଗଲେ ଫାଶିଖୁଣ୍ଟେ ରଘୁ ଦିବାକର । 
କଷ୍ଟି ଡାକୁଆ କଣ୍ଡୁରୀ ସେ ନଟ ହୁରୁଷି 
ଚକ୍ରଜେନା ଗୁରୁବାରୀ ସ୍ମ ତି ଯାଏ ଦିଶି । 
ବାର ବରଷର ପିଲା ସେ ବାଜି ରାଉତ 
ଧୂଳି ଖେଳ ଛାଡି ବକ୍ଷୁ ଢାଳିଲା ରକତ । 
ପ୍ରଜା ମଣ୍ଡଳ ଆଦେଶ ପାରି କଲା ନାହିଁ 
ଅହିଂସାର ସେନାପତି ଚିର ନିଦ୍ଵାଯାଇ । 
ନବବାବୁ ଗୋପବନ୍ଧୁ ମାଳତୀ ଚୌଧୁରୀ 
ରମାଦେବୀ ଆଦି ଦେଶ ପାଇଁ ତ୍ୟାଗକରି 
ଗଡଜାତ ଆନ୍ଦୋଳନେ କାରା ବନ୍ଦୀ ହେଲେ 
ଦେଶପାଇଁ ମନ ପ୍ରାଣ ସବୁ ସମର୍ପିଲେ । 
ଗଡଜାତ ମୂଲକରେ ତୀବ୍ର ଅତ୍ୟାଚାର 
ଦୁଇଜଣ ନେତା ନେଲେ ନେତୃତ୍ସ ତାହାର । 
ସ୍ଵର୍ଗତ ସାରଙ୍ଗଧର ପୂଜ୍ୟ ମହତାବ 
ତାଙ୍କର ଅଲିଭା ସ୍କ ତି ଅଲିଭା ରହିବ । 
ପୂଜ୍ୟସ୍ସଦ ରାଧାନାଥ ( ରଥ) ସୁରେନ୍ଦ୍ର ଦ୍ବିବେଦୀ 
ନେତୃତ୍ଵ ଫଳରେ ରାଜତନ୍ତ୍ରରେ ସମାଧ୍‌ । 
ବେଡି କୋରଡା ବନ୍ଧୁକ ଡିହ ଘଣାପେଲା 
ଶଗଡେ ମଣିଷ ଯୋଚା କେତେ ଦରମରା । 


(୩୪) ୮୮୮ ଓ ଓ ୭ ୬୬ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ପଢ଼ି ନାହଁ ପାଠ ଶାସ୍ତ୍ର ସେ ବୀର ଲକ୍ଷ୍ମଣ ଉତ୍କଳର ଅଟନ୍ତି ଯେ ସୁଯୋଗ୍ୟ ସନ୍ତାନ 
ନିର୍ଭୀକ ସେ ମୁକ୍ତି ଯୋଦ୍ଧା ଛାତି ତା ପାଷାଣ । ବିଜୁ ନାମେ ଖ୍ୟାତି ବହି ଉତ୍କଳ କାମ । 
ଜାଣେ ନାହିଁ ରାଜନୀତି ଦେଲା ସେ ଡାକରା ଉତ୍କଳର ଶିଳ୍ପମାନ କରିଲେ ନିର୍ମାଣ 


କମ୍ମିଗଲା କୋରାପୁଟ ସର୍ବେ ଆତ୍ମହରା । 
ଦେଶ ଦ୍ରୋହୀ ଜାତିଦ୍ରୋହି ଷଡଯନ୍ତ୍ରକାରୀ 
ଦେଶଦ୍ରୋହେ ଅପରାଧ ଲକ୍ଷ୍ମଣକୁ ଧରି । 
ଗୋରା ଅଦାଲତେ ତାର ହୋଇଲା ବିଚାର 
ଫାଶି ହୁକୁମରେ ଶେଷେ ହୋଇଲା ଶିକାର । 
ନ ଚାହିଁଲା ପ୍ରାଣଭିକ୍ଷା ହସି ହସି ଫାଶି 
ବ୍ରହ୍ମପୁର କାରାଗାରେ ତା'ର ଯଶରାଶି । 


ହୀରାକୁଦ ପାରାଦ୍ଧୀପ କରିଲେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ । 
ରାଉରକେଲାରେ ବଡ଼ ଲୌହ କାରଖାନା 
ଗରିବ ପେଟକୁ ଯୋଗାଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଦାନା । 
ଓଡ଼ିଶାର ଏହିପରି ବହୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ତାଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ସବୁ ହୋଇଛି ପୂରଣ । 
ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ମାଟି ପାଇଁ ଯାହା କରିଛନ୍ତି 


ସିଂହ ଛୁଆ ପରି ଭଗବତୀ ଖୁଦୀରାମ ଏପରି ସାହସିକତା କେ କରିନାହାନ୍ତି । 
କହିଲେ ଫିରିଙ୍ଗ ଜାତି ନିମକ ହାରାମ । ଶାଗ ମୁକ ବନ୍ଧୁ ିବ ାଷ୍ତ ସମାନ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଜନ୍ମଗତ ଅଧ୍କାର ପାଇଁ ଦେଶ ସେବା କରିବାକୁ ମନରେ ହେଜ । 
ଆତ୍ମବଳି ଦେବୁ କ୍ଷମା ଭିକ୍ଷା ଲୋଡାନାହିଁ । 
ହସି ହସି ଫାଶି ଖୁଣ୍ଟେ ପଡିଲେ ସେ ଝୁଲି ବି.ଜେ- ୪୭, ଟଙ୍କପାଣି ରୋଡ୍‌ 
ଭାରତ ମାତା କି ଜୟ ହିନ୍ଦ୍‌ ମୁଖେ ବୋଲି । ବିଜେବି ନଗର, ଭୁବନେଶ୍ବର -୭୫୧୦୧୪ 


ଦଶଭୁଜା 


ବାଳକାନନ୍ଦ ଦାସ 


ଜୟ ଦୁର୍ଗେ ଦୁର୍ଗତି ନାଶିନୀ 
ପାଦେ ପ୍ରଣାମ କରେ ମୁଁ ଜନନୀ । 
ତୁମ୍ଭେ ତାରା କାଳୀ ଭକ୍ତ ପାଳିନୀ 
ଦଶଭୁଜା ଗିରି ରାଜ ନନ୍ଦିନୀ । 
ମା'ଗୋ ଖଡ୍‌ଗ ଖର୍ପର ଧାରିଣୀ 
କୈଳାସ ପତି ମାନସ ମୋହିନୀ 
ସିଂହବାହିନୀ ଜୟ ତ୍ରିନୟନୀ 
ଶାନ୍ତି ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପିଣୀ । 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମାତ ତବ ଆଶିଷ 
ଲଭି ଜଗତବାସୀ ହୁଅନ୍ତି ତୋଷ 


ପଦେ ସେବକ କରି ରଖ ମୋରେ 
କାମ କ୍ରୋଧ ଷଡ଼ରିପୁ ନାଶିନୀ । 
ସନ୍ତାନ ବତ୍ସଳା ମା” ଦୟାମୟୀ 
ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାୟିନୀ ଭବ ମୋହିନୀ 
ଘେନାକର ମା” ଅଧମ ଦଇନି 
ଜାଗି ଜଗାଅ ଭକ୍ତି କାତ୍ୟାୟନୀ 
ଘୁଞ୍ଚ୍‌ଯାଉ ହୃଦୁ ଅମା ରଜନୀ 
ହେଉ ପବିତ୍ର ମୋ” ଯଜ୍ଞ ଭବାନୀ । 


ବୈକୁଣ୍ଠ ସରଣୀ 
ଦୁଷ୍ଟ ଦର୍ପୀ ମହିଷାସୁର ମର୍ଦ୍ଦିନୀ ଏକାମ୍ର ସତ୍ୟ ସେବାଶ୍ରମ 
ହରପ୍ରିୟା କର କୃପା ଗୋ ବାରେ ପୋ- ଭୋଇନଗର, ଭୁବନେଶ୍ବର - ୨୨ 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୩ ୬ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଯେତିକି ମନେପଡ଼େ 


ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ବେଳର ସ୍ମୃତି 


ଆଜିର ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଯେଉଁମାନେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ପରାଧୀନ ଭାରତର ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା, ଗ୍ଲାନି, 
ଅପମାନ ତଥା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ବିଷୟରେ କଳ୍ପନା କରିବା ସହଜ 
ନୁହେଁ । ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଅଳ୍ପ କେତେଜଣ ବ୍ରିଟିଶ ଅତ୍ୟାଚାରର 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଭୋଗିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସେତେବେଳକାର ବାସ୍ତବ 
ଚିତ୍ର ଦେଇପାରିବେ । 


ରକ୍ତମୁଖା ବ୍ରିଟିଶ ସୈନ୍ଯ ଯେଉଁ ଗ୍ରାମ ମଧ୍ଯରେ ମାର୍ଚଚିଂ 
କରି ଯାଉଥୁଲେ - ସେହି ଗ୍ରାମର ଝିଅବୋହୂଙ୍କର ଇଜ୍ଜତ 
ନେଉଥୁଲେ । ପ୍ରତିରୋଧକାରୀମାନଙ୍କୁ ବନ୍ଧୁକ ଦେଖାଇ ଡରାଉ 
ଥୁଲେ । ବେୟୋନେଟର୍‌ ଧାରୁଆ ଇସ୍‌ପାତୂରେ ଭୟଭୀତ 
କରୁଥୁଲେ । ନାରୀମାନେ ସୈନ୍ୟମାନଙ୍କର ପାଶବିକ ପିପାସାର 
ସାମଗ୍ରୀ ହୋଇଥୁବାବେଳେ ପୁରୁଷମାନେ ମଧ୍ଯ ଛାଗ ଭଳି 
ନିଃସହାୟ ହୋଇ ପଡ଼ିଥୁଲେ । ପ୍ରତିବାଦର ଫଳ ପ୍ରହାର 
ଭୋଗିବାକୁ କିଏବା ସାହସ କରିବ ! ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନରେ 
ଭୟଭୀତ, ନିର୍ବାକୁ ଓ ସ୍ଥାଣୁ ପାଲଟି ଥୁବା ହତାଶ ଭାରତୀୟମାନେ 
ନାନା ଭାବରେ ଅତ୍ୟାଚାରିତ ହେଉଥୁଲେ । ବଙ୍ଗଳାର 
ଚିଟାଗଙ୍ଗରେ ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ସଶସ୍ତ୍ର ସଂଗ୍ରାମ ଚଳାଇବା 
ନିମନ୍ତେ ଜର୍ମାନ୍‌ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଯୋଗାଇ ଥଲା । ମାତ୍ର ବ୍ରିଟିଶ୍‌ 
ଗୁଇନ୍ଦାଙ୍କ ଆଖୁ ତାହା ଏଡ଼ାଇ ପାରିନଥୁଲା । ଫଳରେ ସେହି 
ସଶସ୍ତ୍ର ବିପ୍ଲବର ସ୍ଵପ୍ନ ବିଫଳ ହେଲା । ସେତେବେଳେ 
ମେଦିନପୁର ଜିଲ୍ଲାରେ ଗୋରା ସାହେବ କଲେକୂର ଗୋଟାକ 
ପରେ ଗୋଟେ ମରୁଥୁଲେ । ଭାରତୀୟ ସଶସ୍ତ୍ର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମୀମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ହତ୍ଯା କରୁଥ୍‌ଲେ । 
ହତ୍ୟାକାରୀମାନେ ହସି ହସି ଦେଶ ପାଇଁ ମୃତ୍ୟୁବରଣ 


ଗୌରଚନ୍ଦ୍ର ମହାପାତ୍ର 


କରୁଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ସେହି ସଶସ୍ତ୍ର ବିପ୍ଲବୀମାନେ ସାଧାରଣ 
ଜନତାଠାରୁ ବହୁ ଦୂରରେ ରହି ଯାଉଥୁଲେ । ସାଧାରଣଙ୍କର 
ସମର୍ଥନକୁ ଅପେକ୍ଷା କରୁନଥୁଲେ । ସେମାନେ ଗୋପନରେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ଚଳାଉ ଥୁଲେ । ଜନତାର ସମ୍ପୃକ୍ତି ପାଇଁ 
ଅପେକ୍ଷା କରୁନଥ୍ଲେ । ଏହି ପଟ୍ଟଭୂମିର ଅବସାନ ଘଟିଲା 
ଯେତେବେଳେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଭାରତର ରାଜନୀତିରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ତ 
ହେଲେ । ବାଲ ଗଙ୍ଗାଧରଙ୍କ ପରାମର୍ଶକ୍ରମେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ 
ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରୁ ଆସି ଏକବର୍ଷ କାଳ ଭାରତର ଅବସ୍ଥା 
ଅନୁଧ୍ଯାନ କଲେ । ସମଗ୍ର ଭାରତ ଭ୍ରମଣ କରିବା ପରେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ସୂତ୍ରପାତ କଲେ । ପ୍ରଥମେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
୧୯୨୧ରେ “ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ” ଆରମ୍ଭ କଲେ । 
ଇଂର।ଜୀରେ ତାକୁ '୮୫୫5୫।୪/6 ୮©5୫1515006' 
କୁହାଯାଉଥୁଲା । ସେହି ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହରୁ ବିରତ ହୋଇନାହାନ୍ତି । ଯଦିଓ ମଝିରେ ମଝିରେ 
ଶକ୍ତି ସଂଚୟ ପାଇଁ ବିରାମ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ | ଅହିଂସ 
ସଂଗ୍ରାମୀମାନଙ୍କୁ “ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ” ବୋଲି କହୁଥୁଲେ । ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ସେମାନଙ୍କୁ “ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ” ଆଖ୍ଯା ଦିଆଗଲା । 
ଲୋକେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ବୋଲି 
କହିଲେ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସେନାପତି ସ୍ଵୟଂ ଗାନ୍ଧିଜୀ “ବାପୁଜୀ” 
ବୋଲି ସମ୍ବୋଧ୍‌ତ ହେଲେ । ବାପା ବା ବାବାଙ୍କୁ ଗୁଜରାଟୀ 
ଭାଷାରେ ବାପୁ” ବୋଲି କୁହନ୍ତି । ସେହି ଅହିଂସା ଆନ୍ଦୋଳନ 
ପାଇଁ ସେ ସାରା ଭାରତ କାହଁକି ଭାରତ ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ପରିଚିତ 
ହେଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅନ୍ୟାୟ ବିରୋଧରେ ଅଭିନବ ପନ୍ଥା 


( ୩୬) ୮୮୮ ଓ 9 ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ସେତେବେଳେ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ପ୍ରଭୃତି କେତେକ ଦେଶକୁ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିଲା । ବର୍ମା (ଏବର ମିଆନମାର ) ନିକଟସ୍ଥ 
କେତେକ ରାଜ୍ୟ ଅହିଂସ ବିପ୍ଲବ ବା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆଶ୍ରୟରେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ଚଳାଇ ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । 


ଭାରତରେ ୧୯ ୨୧ ପରେ ୧ ୯୩୦ ମସିହାରେ 
ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ସାବରମତୀ 
ଆଶ୍ରମରୁ ସମୁଦ୍ର କୂଳ ଦାଣ୍ଡି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଦଯାତ୍ରା କରିଗଲେ । 
ବାଟରେ ତାଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରାମର ଅଧ୍ବାସୀମାନେ ବିପୁଳ ସମର୍ଥନ, 
ସମ୍ବର୍ଦ୍ନା ଓ ସହଯୋଗ ଦେଇଥୁଲେ । ଶଙ୍ଖ ହୁଳହୁଳିରେ 
ନାରୀମାନେ ସମ୍ବର୍ଦନା ଜଣାଇବା ବେଳେ ପୁରୁଷମାନେ ତୋରଣ 
ତଥା ପୁଷ୍ପମାଲ୍ୟରେ ତାଙ୍କୁ ସମ୍ବର୍ଦ୍ନା ଜଣାଇବା ସଂଗେସଂଗେ 
କେତେକ ଉତ୍ସାହୀ ତାଙ୍କସହ ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଯୋଗ 
ଦେଇଥୁଲେ । ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ସମୁଦ୍ର କୂଳବର୍ଭୀ ଗ୍ରାମରେ 
ମଧ୍ଯ ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଚାଲିଲା । ବିଶେଷତଃ ବାଲେଶ୍ବରର 
ଇଞ୍ଚୁଡ଼ି, ଭଦ୍ଵକର ଇରମ ପ୍ରଭୃତି ଅଞ୍ଚଳରେ ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଚାଲିଥୁଲା । ଇଞ୍ଚୁଡ଼ି ଭାରତର ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଦ୍ଵିତୀୟ 
ସ୍ଥାନ ଲାଭ କରିଥିବାର ଗୌରବ ଅର୍ଜନ କରିଥୁଲା । ପ୍ରଥମ 
ସ୍ଥାନ ବାପୁଜୀଙ୍କର ଦାଣ୍ଡି ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ହୋଇଥିଲା, ଏଥରେ 
ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ନାହିଁ । ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଅକଥନୀୟ ଅତ୍ୟାଚାର ହୋଇଥିଲା । ସେମାନଙ୍କର ଲୁଣମରା 
ହାଣ୍ଡିକୁ ପୋଲିସ୍‌ମାନେ ଭାଙ୍ଗି ଦେଉଥାନ୍ତି । ଲୁଣ ମାରୁଥୁବା 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କର ହାତ ଆଙ୍ଗୁଂଳିକୁ ବୁଟ୍‌ ଜୋତାରେ ଦଳି 
ଦେଉଥାନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ବିଶ୍ରାମ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରାୟ ଦଶବର୍ଷ ବ୍ୟବଧାନରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ପୁଣି 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଚଳାଉ ଥାଆନ୍ତି । ୧୯୩୦ ମସିହାର ଲବଣ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ବ୍ୟାପ୍ତି ୧୯୩୨ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥିଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ବିଲାତରେ ଗୋଲଟେବୁଲ ବୈଠକରେ ବିଫଳ ମନୋରଥ 
ହୋଇ ଫେରିବା ପରେ ତାଙ୍କୁ ବମ୍ବେ ବନ୍ଦରଠାରୁ ବନ୍ଦୀ 
କରିନେଲେ । ଭାରତରେ ତାର ପ୍ରତିବାଦରେ ଚାରିଆଡ଼େ 
ପିକେଟିଂ” ଚାଲିଲା | ମଦ ଦୋକାନ ଆଗରେ, ବିଲାତି ଲୁଗା 
ଦୋକାନ ତଥା ଗଞ୍ଜା ଓ ଅଫିମ ବିକ୍ରି କେନ୍ଦ୍ରମାନଙ୍କରେ ପିକେଟିଂ 
ଚାଲିଲା । ପିକେଟିଂ କରୁଥୁବା ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କ ମୁହଁକୁ 
ଷଢ଼େଇରେ ପରିଶ୍ରା ଛଟା ଯାଇଛି । ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କୁ ଗିରଫ 
କରି ଶୀତ ଦିନ ରାତ୍ରିରେ ବାଲେଶ୍ଵରସ୍ଥ ପର୍‌ମିଟ୍‌ ପଡ଼ିଆ ପାଖ 


ପୋଖରୀରେ ବୁଡ଼ାଉଥାନ୍ତି । ଶୀତରେ ଥର ଥର ହୋଇଉଠି 
ଆସିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ପୋଲିସ୍‌ମାନେ ବେତ୍ରାଘାତ କରୁଥାନ୍ତି । 
ଏହି ଅତ୍ୟାଚାର ନିରୀହ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କର ଯନ୍ତ୍ରଣାର ସୀମା 
ଟପି ଯାଇଥାଏ । 


ପରିଶେଷରେ ଆସିଲା ୧୯୪୨ ମସିହାରେ 
ଭାରତଛାଡ଼ ଡାକରା । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ନିସ୍ତବ୍ଧ ରାତିରେ ଗିରଫ 
କରାଗଲା । ଜନପ୍ରିୟ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଦିନରେ ବନ୍ଦୀ କଲେ କାଳେ 
ଜନଗହଳିକୁ ରୋକାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ସେହି ଭୟରେ 
ଇଂରେଜ ଫୌଜ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ନିସ୍ତବ୍ଧ ରାତ୍ରିର ନୀରବ ପ୍ରହରରେ 
ପ୍ରାୟ ତିନିଟା ସମୟରେ ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠାଇ ବନ୍ଦୀ କଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ସେତେବେଳେ କେବଳ କେତେ ମିନିଟ୍‌ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ 
କହିଥୁଲେ । କାରଣ ସେ ପ୍ରାତଃକାଳୀନ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିନଥୁଲେ । 
ଅଳ୍ପ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରାର୍ଥନା ସାରି ବନ୍ଦୀଶାଳାକୁ ଯିବା 
ମୁହୂର୍ତରେ ମାତ୍ର ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥୁଲେ, 
ଭାରତବାସୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । ଏହା ସେ ଦେଇଗଲେ 
ଆଶ୍ରମବାସୀଙ୍କ ଜରିଆରେ ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ । ସେ ଶବ୍ଦ ଦୁଇଟି 
ହେଲା - “କର ବା ମର' | ବିଦ୍ୟୁତୃ ବେଗରେ ଏଇ ଦୁଇଟି 
ଶବ୍ଦ ସାରା ଭାରତରେ ଖେଳିଗଲା । କେବଳ ଖେଳିଗଲା 
ନାହିଁ - ଆବାଳ -ବୃଦ୍ଧ-ବନିତାଙ୍କ ଦେହରେ ଶିହରଣ ଓ 
ହୃଦୟରେ କମ୍ପନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା । ଆମଭଳି ଯୁବକ ଆଉ 
ସ୍ଥିର ହୋଇ ରହିପାରିଲୁ ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅହିଂସ ଯୁଦ୍ଧ କଥା, 
ମୁଁ ନିଜ ଗ୍ରାମ ଭଦ୍ରକସ୍ଥ ତାଳପଦା ଗ୍ରାମ ତଥା ଆଖପାଖ ଗ୍ରାମରେ 
ପ୍ରଚାର କଲି । ମୋ” ବିପକ୍ଷରେ ବିଭିନ୍ନ ମିଥ୍ୟା ଅଭିଯୋଗ 
ଅଣାଯାଇଥୁଲା । ଯଥା- ଭଣ୍ଡାରିପୋଖରୀ ଥାନା ପୋଡ଼ିରେ 
ମୋର ସମ୍ପ୍କ୍ତି ଥିଲା ବୋଲି ଅଭିଯୋଗ ହୋଇଥଲା । ମୋ” 
ବିରୋଧରେ ଥୁବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଭିଯୋଗଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି, 
ରେଳଧାରଣା ଉଠାଇ ଦେଇ ରେଳ ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କର ଜୀବନ ମୁଁ 
ବିପନ୍ନ କରିଛି । କୋରାପୁଟରେ ଇଂରେଜ ସର୍‌ ଜେଣ୍ଟଙ୍କୁ 
ପିଟିପିଟି ହତ୍ୟା କରିବାରେ ମୋର ହାତ ମଧ୍ଯ ରହିଛି, କଟକ 
ଜେଲ୍‌ ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ମନୀନ୍ଦ୍ର ଗୁହ ନାମକ ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ୍‌ 
ବିଚାରପତିର ଆସନ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ମୁଁ ବିଚାରପତିଙ୍କ 
ଆଗରେ ଗୋଟିଏ ରେଲିଂରେ ଘେରସ୍ଥଳରେ ଠିଆ ହେଲି । 


ମା ୭ 9 ଓ ମାମା ( ୨୭ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ପୋଲିସ୍‌ ଗୋଟି ଗୋଟି ଅଭିଯୋଗ ଉପସ୍ଥାପନ କରୁଥାନ୍ତି । 
ମୁଁ ସବୁ ଅଭିଯୋଗ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି କହିଲି । ହାକିମ ପୋଲିସ୍‌ଙ୍କୁ 
ଅଭିଯୋଗର ପ୍ରମାଣ ଯୋଗାଇବାକୁ କହିଲେ । ମାତ୍ର ପୋଲିସ୍‌ 
ଅଭିଯୋଗ ସପକ୍ଷରେ ଗୋଟିଏ ହେଲେ ପ୍ରମାଣ ଯୋଗାଇ 
ପାରିଲେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ହାକିମ ମୋତେ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷରେ ଖଲାସ 
କରିଦେଲେ । ମୁଁ ଇଜଲାସର ତଳକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସିଲି । ମାତ୍ର 
କାଳ ବିଳମ୍ବ ନକରି ପୋଲିସ୍‌ ତତୂୃକ୍ଷଣାତୃ କହିଲା - “ଭାରତ 
ରକ୍ଷା ଆଇନ” ଅନୁଯାୟୀ ଆପଣଙ୍କୁ ଅଟକବନ୍ଦୀ କରାଗଲା । 
ତତକ୍ଷଣାତ ମୋତେ ପୁଣି ବନ୍ଦୀଶାଳାକୁ ନେଲେ । କଟକ 
ବନ୍ଦୀଶାଳାରେ ଥୁବା ସମୟରେ ମୋତେ ପୁଣି ଥରେ ଜଣେ 
ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ୍‌ଙ୍କ ପାଖରେ ହାଜର କରାଇଲେ ଏବଂ ସମ୍ଭବତଃ 
ମୋ” ବିରୋଧରେ ଯେଉଁ ଅଭିଯୋଗମାନ ଥୁଲା ସେହି 
ଅଭିଯୋଗ ଫର୍ଦ୍ଦ ସେ ହାକିମଙ୍କୁ ଦେଖାଇଲେ । ହାକିମ ମୋତେ 
ପୁଣି ଜେଲ୍‌ ଭିତରକୁ ପଠାଇବାର ହୁକୁମ ଦେଲେ । କଟକ 
ଜେଲରୁ ମୁଁ ପୁଣି ଆସିଲି ବ୍ରହ୍ମପୁରସ୍ଥ କେନ୍ଦ୍ର ଜେଲ୍‌କୁ । ମୋ 
ବିରୋଧରେ ଗୁରୁତର ଅଭିଯୋଗ ଥୁବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମୋତେ 
ହାତକଡ଼ି ଦେଇ ରେଳଗାଡ଼ି ଯୋଗେ ବ୍ରହ୍ମପୁର ଜେଲ୍‌କୁ 
ନେଲେ । ସେଠାରେ ମୁଁ ବର୍ଷାଧୂକ କାଳ ଅଟକବନ୍ଦୀ ହୋଇ 
ରହିଲି । ରେଳଗାଡ଼ିରେ ନେବା ସମୟରେ ମୁଁ ପ୍ରଥମଥର 
ଚିଲିକାର ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖୁଲି । କବିବର ରାଧାନାଥ ଚାୟଙ୍କର 
ପଦ୍ୟ ମନେ ପଡ଼ିଲା । 


ଭୁଲଳ୍କଳ କମଳା ବିଳାସ ଦୀର୍ଘିକା 
ମରାଳମାଳିନୀ ନୀଳାମ୍ବୁ ଚିଲିକା ।” 


ବ୍ରହ୍ମପୁର ଜେଲ୍‌ରେ ପ୍ରବେଶ କଲାବେଳେ ମୁଁ ବଡ଼ 
କ୍ଲାନ୍ତ ଅନୁଭବ କରୁଥୁଲି । କଟକ ଜେଲ୍‌ରେ ପ୍ରବେଶ ମାତ୍ରେ 
ମୋତେ ଯେମିତି ଅନ୍ୟ ବନ୍ଦୀମାନେ ସ୍ଲୋଗାନ୍‌ ଦେଇ ପାଛୋଟି 
ନେଇଥୁଲେ ସେପରି ହେଲା ନାହିଁ । କଟକ ଜେଲ୍ରେ ପ୍ରବେଶ 
ମାତ୍ରେ “ଇନ଼କିଲାବ, ଜିନ୍ଦାବାଦୁ”, “ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧିକୀ ଜୟ”, 


ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତକୀ ଜୟ ¬ ଧ୍ଵନିରେ ସହବନ୍ଦୀମାନେ ସ୍ଵାଗତ 
କରିଥୁଲେ । କଟକରେ ଜଣେ ସହବନ୍ଦୀଙ୍କୁ ପଚାରିଲି 
ଇନ୍ନକିଲାବ୍‌ର ଅର୍ଥ କଂଣ ? ସେ ମୋତେ ଗୋଟିଏ ବିକୃତ 
ଅର୍ଥ କହିଲେ । ଇନକିଲାବ୍‌ର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ବିପ୍ଲବ । ମାତ୍ର ସେ 
କହିଲେ ଇନୁକିଲାବୁ ଅର୍ଥ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାର ପ୍ରତି ଗୋଟିଏ 
କିଳା ହୋଇ ତୁମେ ଆସିଲ । ଇନୁକିଳା ହେଲି । ଯାହା ହେଉ 
କଟକ ଜେଲ ଭିତରେ ପଶିବା ବେଳର ଅନୁଭୂତି ବ୍ରହ୍ମପୁର 
ଜେଲ୍‌ରେ ନଥୁଲା । ମାତ୍ର ବ୍ରହ୍ମପୁର ଜେଲ୍‌ରେ ମୋ ବଡ଼ଭାଇ 
ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ର, ଗୋପବନ୍ଧୁ ଚୌଧୁରୀ, ନବକୃଷ୍ଣ ଚୌଧୁରୀ 
(ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶାର ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ, ମନମୋହନ 
ଚୌଧୁରୀ, କେଉଁଝରର ମଦନମୋହନ ପଟ୍ଟନାୟକ, କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ 
ନେତା ବିଜୟ ଦାସ, ମନମୋହନ ମିଶ୍ର ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ 
ଆସିଲି । ସେଠାରେ ସବୁଠାରୁ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଥୁଲା ସନ୍ଧ୍ୟା 
ପ୍ରାର୍ଥନା, ସବୁ ଧର୍ମରୁ ପଦେ ପଦେ ବୋଲାଯାଏ । ଏହି 
ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରାର୍ଥନା ବୋଲାଯାଏ । ମୁଁ ଦିନେ କବି 
ଦୀନକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଜଣାଣ “କୃପାସିନ୍ଧୁ ବଦନ'ରୁ ତିନି ପଦ ଆବୃଭି 
କରି ପକାଇଥୁଲି । ବ୍ରହ୍ମପୁର ଜେଲ୍‌ରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହରିହରଙ୍କର 
ରଷିପ୍ରତିମ ଆଚାର ବ୍ୟବହାର, ସ୍ନେହ, ଶଦା ମୋତେ ଅଭିଭୂତ 
କରିଥୁଲା । ଏତଦୂବ୍ୟତୀତ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଚୌଧୁରୀ, ଚାଟୁବାବୁ, 
ମନମୋହନ ଚୌଧୁରୀ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କର ସାନ୍ନିଧ୍ପଦ୍ବାରା ମୁଁ ବହୁ ଭାବରେ 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୁଲି । ପୁଣି କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଭାଇମାନଙ୍କର 
ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଆଲୋଚନା ମୋତେ ବଡ଼ ଆନନ୍ଦ ଦେଉଥୁଲା । 
ନିଜକୁ ସୁଧାରି ନେବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ୟମ ଏବଂ 
ପରସ୍ପରର ଆଲୋଚନା ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଓ ଶିକ୍ଷାପ୍ରଦ 
ହୋଇପାରୁଥିଲା । ଆଜି ଏତିକି । ବାରାନ୍ତରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କଥା । 


କାନ୍ତକୁଟୀର 
ଗୋପୀନାଥ ପ୍ରେସ୍‌ ଲେନ଼୍, ନୂଆ ବଜାର, ଭଦ୍ରକ 


(ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ, ସାହିତ୍ୟିକ ଓ କାନ୍ତକବି ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତଙ୍କର କନିଷ୍ଠ ପୁତ୍ର ଗୌରଚନ୍ଦ୍ର ମହାପାତ୍ର 
୧୯୧୫ ଜୁନ୍‌ ୧୯ରେ ଭଦ୍ରକରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ସେହି ଭଦ୍ରକରେ ଗତ ୧୧.୦୯.୨୦୧୮ ତାରିଖରେ 
୧୦୪ ବର୍ଷ ବୟସରେ ତାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । ସେ ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ରହୁଥୁବା ବେଳେ ତାଙ୍କର ଏହି ଲେଖାଟି 
ଗତ ୨୦୦୭ ଅଗଷ୍ଟ “ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗଂ ବିଶେଷାଙ୍କରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥ୍ଲା । ତେଣୁ ତାଙ୍କର ପବିତ୍ର ସ୍କ ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 


ଏହି ଲେଖାଟିର ପୁନଃ ମୁଦ୍ରଣ କରାଯାଉଛି ।) 


(୩୮) ୮୮୮ ଓ 9 ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


କୃଷ୍ଣସ୍ତୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ 


ଯାହାଙ୍କର ଲଲାଟରେ କଧ୍ଧୁରୀ ତିଳକ, ବକ୍ଷ ସ୍ଥଳରେ 
କୌସ୍ତୁଭମଣି, ନାସାଗ୍ରେ ମୁକ୍ତାରନ୍ଵ, ଶ୍ରୀହସ୍ତଶୋଭିତ ବେଣୁ, 
କରରେ କଙ୍କଣ, ସର୍ବାଙ୍ଗରେ ହରିଚନ୍ଦନ ସୁଶୋଭିତ ପରିପାଟୀ 
ସହିତ ସୁନ୍ଦର ମୁକ୍ତାବଳୀଗୁଡିକ କଣ୍ଡଭୂଷଣ ରୂପେ ଶୋଭାବର୍ଶନ 
କରୁଥାଏ, ସେହି ଗୋପାଳ ଯିଏ ଗୋପପୁର ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ପରିବେଷ୍ଟିତ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି କୃଷ୍ଣ, ଯାହାର ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ 
ମାତ୍ରେ ପୁଣ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । କର୍ଷୟତି - ଆକର୍ଷୟତି ଇତି - 
କୃଷ୍ଣ । ସେ ପ୍ରେମକୁ କର୍ଷଣ କରନ୍ତି, ରୋପଣ କରନ୍ତି । ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହୃଦୟକୁ କର୍ଷଣ କରି ନିଜ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷି ଆଣନ୍ତି, 
ତେଣୁ ସେ କୃଷ୍ଣ । 


ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଦୁଃଖ ହରଣ କରୁଥିବାରୁ ମନୁ ତାଙ୍କୁ 
କୃଷ୍ଣ ନାମ ଦେଇଥୁଲେ । ପୁରାଣ ପୁରୁଷ ଦିବାକର ଦାସଙ୍କ 
ମତରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ଷୋଳକଳା ବିଶିଷ୍ଟ ପୂର୍ଣ୍ଣବ୍ବହ୍ମ । 


ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏ ଷୋଳକଳା କ”ଣ ଏବଂ 
ଏହି ଷୋଳ କଳା ମଧ୍ଯରୁ କେଉଁ କଳାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଲୀଳା ସାଧନ କରିଥୁଲେ । ତାହାର ନାମ ହେଉଛି- ଅମୃତା, 
ମାନଦା, ପୁଷା, ତୁଷ୍ଠି, ଧୃତି, ରତି, ଶସନୀ, ଚନ୍ଦକା, କାଚ୍ି, 
ଜ୍ୟୋତ୍ସ୍ନା, ଶ୍ରୀ, ପ୍ରୀତି, ପୂର୍ଣ୍ରା। ସୃଷ୍ଟି, ଅଙ୍ଗଦା ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣାମୃତା । 
ଏହି ଷୋଳ କଳା ମଧ୍ଯରୁ ଶ୍ରୀ କଳା ହେଉଛି ଲକ୍ଷ୍ମୀ କଳା ବା 
ଶକ୍ତି କଳା । ଏହି କଳାକୁ ଧାରଣ କରି ପ୍ରଭୁ ଲୀଳା ସାଧନା 
କରିଥୁଲେ । ଭାଗବତ ତୃତୀୟ ସ୍କନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଏତେ ଚାଂଶ 
କଳା ପୁଂସ କୃଷ୍ଣସ୍ତୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ । ଏହି କଳା ପୁରୁଷ କୃଷ୍ଣ 
ହୁଁ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ । କଳା ଏକ ରଂଗ ନୁହେଁ । ସାତରଙ୍ଗ 
ମଧ୍ଯରେ କଳାରଙ୍ଗର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । ବ୍ୟବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 


ଗୋଲାପ ନନ୍ଦ 


କଳାକୁ ରଂଗ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣ ଓ 
ପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥ କାହିଁକି ଯେ କଳା ବର୍ଣ୍ଣ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, ତାହା 
ତତ୍ତ୍‌ ଭିଭିକ । ଏହି ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୂଥବୀରେ ଅଗଣିତ ଜନତାର 
କାଳିମାମୟ ପାପରାଶିକୁ ନିଜ ଦେହରେ ବୋଳି ହୋଇ ନିଜେ 
ହୋଇଛନ୍ତି କୃଷ୍ଣମୟ । ପରମ ପ୍ରେମମୟ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ମନ 
ମଧ୍ଯରେ ଧାରଣ କରି ସମର୍ପିତ ହୋଇ ଗୋପୀମାନେ ତରି 
ଯାଇଛନ୍ତି, ଯାହା ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତରେ ବର୍ଣିତ । 


ସେହି ଗୋବିନ୍ଦଙ୍କ ନାମାମୃତ ପାନ କରି ଗୋପୀମାନେ 
ଧନ୍ୟ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ଯେଉଁଥିପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ସେହି 
ଗୋପୀନାରୀଙ୍କ ଚରଣ ବନ୍ଦନା କରିଛନ୍ତି - 


ସେ ବ୍ରଜନାରୀଙ୍କ ପୟରେ । ମନ ମୋ ରହୁ ନିରନ୍ତରେ । 


ଗୋପୀମାନେ ସର୍ବଦା ମନ, କର୍ମ, ବଚନରେ କୃଷଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସମର୍ପିତ ଥୁଲେ । ଗୋପୀ ଭକ୍ତିର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ । 
ଗୋପୀ ଭାବନା ଆସିଲେ କୃଷ୍ଣ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହଁ । 


୧୬ 


ପ୍ରଥମ ଭକ୍ତି ବା ଶରଣତ୍ସର ଭାବ ହେଉଛି - ମୁଁ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ - ତସ୍ୟ ଏବ ଅହମ୍‌ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ 
ସୃଷ୍ଟ । ମୋ ଉପରେ କେବଳ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଅଧୁକାର ରହିଛି, 
ସେ ହୁଏତ ମୋର ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି ହେଲେ ମୁଁ ଏକାନ୍ତ 
ଭାବେ ତାଙ୍କର । ତାଙ୍କର ଶରଣ ନେବା ପରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ତ ଭାବେ 
ସାଧକ ଦାବି କରେ - ମମ ଏବ ଅସୌ - ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ 
ମୋର । ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତ ଅଧ୍ନକାର ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରେ । ଯେମିତି ସ୍ତ୍ରୀ ସ୍ଵାମୀ ନିକଟରେ ଅଳି କରି କହେ - 
ତମେ ମୋର, କେବଳ ମୋର, ଆଉ କାହାର ହୋଇ ପାରିବନି, 
ଏହା ହୁଁ ଗୋପୀ ଭାବ । ଏହି ଭାବରେ ଗୋପୀମାନେ କୃଷ୍ଣଙ୍କ 


ନ ୭ % ଓ ମାମା ( ୩ ୯ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ପାଇଁ ପାଗଳିନୀ ହୋଇ ତାଙ୍କର ସାନ୍ନିଧ୍ଯ ଲାଭ କରିବାକୁ ଧାଇଁ 
ଯାଉଥୁଲେ । ଯଦି କେତେବେଳେ କୃଷ୍ଣ ସେମାନଙ୍କ ବାହୁ 
ବନ୍ଧନରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି ପଳାଇ ଯାଉଥୁ୍‌ଲେ, ସେତେବେଳେ 
ଆହତ ସର୍ପିଣୀ ଭଳି ଗୋପୀମାନେ ଉତ୍‌କ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ କହୁଥୁଲେ- 


ହେ କୃଷ୍ଣ ! ତୁମେ ମୋର ହାତକୁ ଛାଡିଦେଇ ବଳ 
ପୂର୍ବକ ପଳାଇ ଯାଉଛ । କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଯଦି ମୋର ହୃଦୟରୁ 
ବାହାରି ଯାଇ ପାରିବ, ତାହା ହେଲେ ମୁଁ ତୁମକୁ ଠିକ୍‌ ପୁରୁଷ 
କହିବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସ୍ଵୟଂ କୃଷ୍ଣ ହୁଁ 
ବିରାଜିତ । ହୃଦୟରୁ ସେ ସ୍ମୃତିକୁ କେହି ଲିଭାଇ ପାରିବେ 
ନାହିଁ। କବି ସୁରଦାସ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି ଗାଇଛନ୍ତି - 


ହାତ୍‌ ଛୋଡାଏ ଯାତ୍‌ ହୋ ଦୁର୍ବଲ ଯାନେ ମୋଏ 
ହୃଦୟ ସେ ଯବ ନିକଷ୍‌ ଯାଏ 
ତୋ ପୁରୁଷ ବଖାନେ ତୋଏ । 


କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଶରୀର କୋଟିଏ କନ୍ଦର୍ପ ଶୋଭାରୁ ବଳି 
ଶୋଭନୀୟ ଥୁଲା । ତ୍ରିରଙ୍ଗୀ ଠାଣିରେ ସୁମଧୁର ବଂଶୀବାଦନ 
ବାଳକ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅନିନ୍ଦ୍ୟ ସୁନ୍ଦରକୁ ବହୁ ଗୁଣରେ ଆକର୍ଷଣୀୟ 
କରୁଥଲା । ଅପୂର୍ବ କାନ୍ତି ଓ ମନୋରମ ଶରୀର ଗଠନ ସହିତ 
ରନ୍‌ ଖଚିତ କୁଣ୍ଡଳ, ପୀତବସ୍ତ୍ର, ମୟୂରପୁଚ୍ଛ ତଥା ବନମାଳ 
ସୁଶୋଭିତ ରାଜା ଘରର ଅଲିଅଳ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ରୂପ ଅଧକ ମନୋହର 
ଥ୍‌ଲା । ତେଣୁ ବ୍ରଜ ଧାମରେ କୃଷ୍ଣ ଥୁଲେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଆକର୍ଷଣର 
କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ । କୃଷ୍ଣ ଯେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ¬ ଏହା ତାଙ୍କ ଅଲୌକିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରୁ ପ୍ରମାଣିତ । 


ବ୍ରହ୍ମପୁରାଣର “ପାତାଳ ଖଣ୍ଡ”ରେ ବର୍ଣିତ ଅଛି - 
ଉଗ୍ରତପା, ସତ୍ୟତପା, ହରିଧାମ, ଜାବାଳି ଓ କୁଶଧ୍ବଜଙ୍କ ପରି 
ମହାନ ରଷି - ଯେଉଁମାନେ ତପସ୍ୟା କରି ସିଵିଲାଭ ସ୍ଵରୂପ 
ଦ୍ଵାପରରେ ଗୋପୀଭାବେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁଲେ । ଗୋପପୁରରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥିବା ଗୋପୀ ଗୋପାଳମାନେ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଜଣେ 
ସିଦ୍ଧତପା - ଦିବ୍ୟାତ୍ମାନ ଯାହା ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଭାଗବତରେ 
ଲେଖିଛନ୍ତି । 

ଅନେକ ଜନ୍ମ ତପ କରି । ଏବେ ହୋଇଲ ଗୋପନାରୀ । 


ଅନେକ ଦେବ କନ୍ଯା, ତପସ୍ଵୀ ଓ ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସାନ୍ନିଧ୍ଧ ପାଇଁ ଗୋପୀ ଭାବେ ଜନ୍ମ 
ନେଇଥୁଲେ । ଜନ୍ମଜନ୍ମାନ୍ତର ନିରବଚ୍ଛିନ୍ଵ ତପସ୍ୟାରେ ସିଦ୍ଧିଲାଭ 


କରିଥୁବା ଗୋପୀମାନେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି 
ପାରିଥିଲେ । ସେମାନେ ଜାଣିଥୁଲେ ପରମ ପ୍ରେମମୟ କୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ବାହୁ ଛାୟା ତଳେ ରହିଲେ ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ହେବା ସହ 
ସଂସାର ସାଗର ପାରି ହୋଇଯିବେ । କେବଳ ଗୋପୀମାନେ 
ନୁହନ୍ତି, ଗୋପାଳମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ପୁଣ୍ୟ ବଳରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ଶକ୍ତିକୁ ଅନ୍ତରରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିଥୁଲେ । ନନ୍ଦ ଆଦି 
ଗୋପାଳମାନେ ବଡ ଆନନ୍ଦରେ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ କଥା ଚର୍ଚ୍ଚା କରନ୍ତି 
। ରାମ କୃଷ୍ଣଙ୍କ କଥାରେ ସେମାନେ ଏତେ ତନ୍ମୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ ସଂସାରର କୌଣସି ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ଜଣାପଡେ 
ନାହିଁ। ସରଳ, ନିଷ୍ପାପ, ଗୋପୀ ଗୋପାଳମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ମନ, ଶରୀର, ଆଚରଣ ଓ କର୍ମ ସବୁକିଛି କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି 
ଦେଇଥିଲେ । ଭାବଗ୍ରାହୀ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଗୋପବାସୀଙ୍କ ପ୍ରେମ 
ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ କେବଳ ସେମାନଙ୍କ ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ 
ଲୀଳା କରୁଥଲେ । ନନ୍ଦରାଜାଙ୍କ ଘରେ ଦଧୂ ଦୁଗ୍ଧ ଓ ଲବଣିର 
କୌଣସି ଅଭାବ ନଥୁଲେ ମଧ୍ଯ କୃଷ୍ଣ ସାଥୀମାନଙ୍କ ସହ ମିଶି 
ପଡୋଶୀ ଘରୁ ଲବଣି ଚୋରି କରୁଥିଲେ । ତତ୍କାର୍ଥରେ ତାହା 
ଚୋରି ନଥୁଲା । ତାହା ଥୁଲା - ସମର୍ପିତ ଗୋପୀ 
ଗୋପାଳମାନଙ୍କର ପୂଜା ଗ୍ରହଣର ମାଧ୍ଯମ । କୃଷ୍ଣ ଯେ ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନ ଏ କଥା ଜନ୍ମ ହେବା ମାତ୍ରେ ବସୁଦେବ ଏବଂ ପରେ 
ପରେ ଉଗ୍ରସେନ ଓ ସମୟକ୍ରମେ ଅନ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ସାଧକମାନେ 
ଜାଣି ପାରିଥୁଲେ । ଏହି କୃଷ୍ଣ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ରଷି 
ବାଳକୃଷ୍ଣ ରୂପେ ଦର୍ଶନ କରିଥୁଲେ । 


ସେହି ପରମ ପ୍ରେମମୟ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଚରଣରେ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ବ ଶରଣ ଯିବା ଉଚିତ । ଏ ଶରୀର ହେଉଛି ମଥୁରା ଓ 
ହୃଦୟ ହେଉଛି ଗୋକୁଳ । ନନ୍ଦ ମହୋତ୍ସବ ହେଲେ ହୃଦୟ 
ଗୋକୁଳରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପ୍ରାକଟ୍ୟ ହେବ । ଗୋକୁଳ ହେଉଛି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୂହ ଅର୍ଥାତ୍‌ ହୃଦୟ । ଶରୀରକୁ ଯଦି ଆମେ ମଥୁରା 
କରିବା, ତେବେ ହୃଦୟ ଗୋକୁଳକୁ ବାଳକୃଷ୍ଣ ନିଶ୍ଚୟ 
ଆସିବେ । କଉଁବ୍ୟ ସାଧନରେ ସିଦିଲାଭ ପୂର୍ବକ ନିଜକୁ ଷୋଳ 
ସହସ୍ର ଗୋପୀ ତାଲିକାରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଇଲେ ଅବଶ୍ୟ 
ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ କ୍ଷଣରେ କୃଷ୍ଣ ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ! 


କ୍ବାର୍ଟର ନଂ, ୧ବି - ୨ 
ଦେଉଳବେଡା କଲୋନୀ, ତାଳଚେର 


(୪୯) ୮୮୮ «9 ଓ ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ନନ୍ଦପୁରର ଦଶହରା ପର୍ବ 


କୋରାପୁଟ ଜିଲ୍ଲାର ନନ୍ଦପୁର ଦିନେ ଏକ ସମୃଦ୍ଧଶାଳୀ 
ରାଜ୍ୟର ରାଜଧାନୀ ଥୁଲା। ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନନ୍ଦପୁରରେ 
ଶିଳାବଂଶୀ ରାଜା ଏବଂ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ 
ରାଜାମାନେ ରାଜତ୍ସ କରୁଥୁଲେ। ଏଠାରେ ରହିଛି ପ୍ରଥମ 
ଶତାବ୍ଦୀର କାରୁକାର୍ଯ୍ୟସଂପନ୍ନ ଚମତ୍କାର ଖମ୍ବ, ଗୁପ୍ତଯୁଗୀୟ 
ହାତୀର ବକ୍ର ପୃଷ୍ଠଦେଶ। ପ୍ରଥମ ଓଡ଼ ବଂଶର ଶାସକମାନେ 
ଏଠାରେ ରାଜତ୍ସ କରୁଥୁଲେ। ବକ୍ର ହାତୀ ପିଠିରେ ବସିଲେ 
ଦୂରରେ ଦେଖାଯାଏ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନ, ଯେଉଁଠି ରହୁଥୁଲେ 
କାଶ୍ମୀରର ରାଜପୁତ୍ବ ବିନାୟକ ଦେବ ଯିଏକି ଛଦ୍ମବେଶରେ 
ଆସି ନନ୍ଦପୁରର ଅପୁତ୍ରିକ ରାଜା ପ୍ରତାପ ଅର୍ଜୁନ ଦେବଙ୍କ କନ୍ୟା 
ଲୀଳାବତୀଙ୍କୁ ବିବାହ କରିଥୁଲେ। ନନ୍ଦପୁର ମଝିରେ ରହିଛି 
ବତ୍ରିଶ ସିଂହାସନ । ପ୍ରତିଟି ପାହାଚରେ ଜଣେ ଜଣେ ଦେବୀ 
ରହୁଥୁଲେ। ଏହି ବତ୍ରିଶି ଜଣ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ ରାଜା 
ପ୍ରଜା ହିତୈଷୀ ଏବଂ ପ୍ରଜା ମଙ୍ଗଳ ନିମନ୍ତେ ଶାସନ କରୁଥଲେ। 
ବତ୍ତିଶି ପାହାଚ ଅତିକ୍ରମ କଲେ ଉପରେ ରହିଛି ବତ୍ରିଶ 
ସିଂହାସନ । ନନ୍ଦପୁରର ରାଜା ବକାଟକ ବଂଶର ପ୍ରତାପୀ ରାଜା 
ରୁଦ୍ରସେନ ଉଜ୍ଜୟିନୀର ସମ୍ରାଟଙ୍କୁ କନ୍ୟାଦାନ କରିଥୁଲେ । 
ଉଜ୍ଜୟିନୀର ବତ୍ରିଶି ସିଂହାସନ ଅନୁସାରେ ନନ୍ଦପୁରରେ ରାଜା 
ତିଆରି କରିଥୁଲେ ବତ୍ରିଶି ସିଂହାସନ । ସିଂହାସନ ପାଖରେ ରହିଛି 
ଦୁଇଟି ହାତ ଚିହ୍ନରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଚିତ୍ର। ସମ୍ଭବତଃ ଏଠାରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜାଙ୍କ ସହ ଚନ୍ଦ୍ରବଂଶୀ ରାଜାଙ୍କ କନ୍ୟାକୁ ବିବାହ 
କରିଥୁବା ଲୋକଶ୍ରୁତି ରହିଛି। ଏଠାରେ ଦୁଆରଶୁଣୀ ଦେବୀ 
ମନ୍ଦିର ଓ ବିନାୟକ ମନ୍ଦିର ରହିଛି। ଜନରବ ରହିଛି ପୁରୀ 
ଗଜପତି ରାଜା କାଞ୍ଚ୍‌ ଆକ୍ରମଣ ସମୟରେ ନନ୍ଦପୁରର ରାଜା 


ଡକ୍ସର ପ୍ରମୋଦିନୀ ହୋତା 


ବିଜୟ ଚନ୍ଦ୍ରାକ୍ଷ ନିଜର ଦୁର୍ଵର୍ଷ ସେନାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କାଞ୍ଚୂ 
ସୈନିକଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଗଜପତି ରାଜାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥୁଲେ। କାଞ୍ଚ୍‌ ବିଜୟ ସାରି ଗଜପତି ବନ୍ଧୁତାର ନିଦର୍ଶନ 
ସ୍ଵରୂପ କନକ ଦୁର୍ଗା ମୂଟ୍ଭି, ବିନାୟକ ମୂର୍ଭି, ବଲ୍ଲୁଭନାରାୟଣ 
ମୂର୍ଭି ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ। ରାଜଧାନୀ ନନ୍ଦପୁରରୁ ଜୟପୁର 
ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହେବା ସମୟରେ ନନ୍ଦପୁର ରାଜା ଜୟପୁର ରାଜ 
ନଅରଠାରେ ସ୍ଥାପନ କଲେ କନକଦୁର୍ଗା ମୂର୍ଭି ଓ ଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିରରେ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ ବଲ୍ୁଭ ନାରାୟଣ ମୂର୍ଭି। ବିନାୟକ 
ମୂର୍ଭି ରହିଗଲେ ନନ୍ଦପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ । 


ଆଜି ମଧ୍ଯ ନନ୍ଦପୁରରେ ଦଶହରା ପର୍ବ ପ୍ରଧାନ ପର୍ବ 
ଅଟେ। ଏଠାରେ ତିନି ଦେବତା ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
ବୁଢ଼ା ଭୈରବ, ବେତାଳ ଭୈରବ, ମଠ ଭୈରବ, ଦେବତା 
ବା ଦେବୀ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଧର୍ମଧାରଣା ଅନୁସାରେ 
ଅଦୃଶ୍ୟ ଶକ୍ତି। କୌଣସି ଲିଙ୍ଗ ଭେଦକୁ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ବୁଢ଼ା ଭୈରବୀ, ବେତାଳ ଭୈରବୀ, ମଠ ଭୈରବୀଙ୍କୁ 
ଦଶହରା ଦିନ ପୂଜା କରାଯାଏ। ଲୋକମତ ରହିଛି, ବୁଢ଼ା 
ଭୈରବୀ ମୂଉଭି ଦେହରେ ରକ୍ତଛିଟା ପଡ଼ିଥୁଲା। ତେଣୁ ସେଠାରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଆକୃତିର ଟାଙ୍ଗିଆ ପୂଜା କରାଯାଏ । ପୂଜାରୀ କହିଥାନ୍ତି, 
ବେତାଳ ଭୈରବୀ ନିର୍ଦ୍ଦୟ ଏବଂ ହିଂସ୍ର। ମଠ ଭୈରବୀ ଶାନ୍ତ 
ପ୍ରକୃତିର । ଲୋକମାନେ କହୁଥାନ୍ତି - ପୂର୍ବକାଳରେ ରାଜାମାନେ 
ଏଠାରେ ବେତାଳ ସାଧନା କରୁଥୁଲେ ଏବଂ ବେତାଳମାନଙ୍କୁ 
ବଳିଭୋଗ ଦିଆଯାଉଥୁଲା। ତିନି ଭୈରବୀ ହେଉଛନ୍ତି 
ରାଜବଂଶର ଇଷ୍ଟ ଦେବତା। ରାଜ ଶାସନ ସମୟରେ 
ଅତୀତରେ ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ପ୍ରତିପଦା ଦିନଠାରୁ ଏହି ତିନି 


ମା ୭ 9 ଓ ମନାନା ( ଓ ୧ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଦେବୀ ପୀଠ ସାମ୍‌ନାରେ ଗୋଟିଏ ମଣିଷ ବସିବା ଭଳି ଗାତ 
ଖୋଳା ଯାଉଥୁଲା। ତାକୁ ଯୋଗୀବସା କୁହାଯାଉଥୁଲା । ଜଣେ 
ଯୋଗୀ ପ୍ରତିପଦାଠାରୁ ଉପବାସ ରହି ସେହି ଗାତ ଭିତରେ 
ବସି ଯୋଗ ସାଧନ କରୁଥୁଲେ। ଯେପରି ଯୋଗୀଙ୍କର 
ସାଧନରେ କୌଣସି ବିଘ୍ସ ନ ଘଟିବ ସେଥ୍‌ ପାଇଁ 
ରାଜକର୍ମଚାରୀମାନେ ରାତିଦିନ ଅହରହ ସେଠାରେ ପହରା 
ଦେଉଥୁଲେ। ଯୋଗୀ ନଅଦିନ ଧରି ଯୋଗୀ ବସାରେ ବସି 
ଯୋଗ ସାଧନ କରୁଥୁଲେ। ଯଦି କୌଣସି କାରଣବଶତଃ ଯୋଗୀ 
ସେହି ଯୋଗାସନରୁ ଉଠି ଯାଉଥୁଲେ ବରାଟଙ୍କା ତଣ୍ଡି ଯୋଗୀକୁ 
ଦେବାକୁ ପଡ଼ୁଥଲା। ରାଜାଙ୍କୁ ଶୁକ୍ଳ ପ୍ରତିପଦା ଦିନ ଦଶହରା 
ପୂଜାର ପ୍ରତୀକ ଧଣ୍ଡା ବା ବିରାଟ ଲାଠିକୁ ଭୈରବୀ ମନ୍ଦିର 
ନିକଟରେ ପ୍ରତୀକ ପାଟଖଣ୍ଡାକୁ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଥାଏ । ସେହି 
ଧଣ୍ଡା ନିକଟରେ ଆଠଟି କଳସ ବା କୁମ୍ଭ ସ୍ଥାପନ କରି ପୂଜା 
କରାଯାଇଥାଏ। ଅଷ୍ଟମୀଦିନ ସନ୍ଧିପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ । ନବମୀ 
ଦିନ ସେଠାରେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କଲାପରେ ଦଶମୀ ଦିନ ଭୈରବୀ 
ପୀଠ ସ୍ଥାନରେ ରଖାଯାଇଥିବା ଧଣ୍ଡା ଏବଂ ପାଟଣଖଣ୍ଡାକୁ ପୁଣି 
ଥରେ କଦଳୀ, ନଡ଼ିଆ, କଳାକୁକୁଡା, ଅଣ୍ଡା, ଫୁଲଫଳ 
ନୈବେଦ୍ୟ ଦେଇ ପୂଜା କରାଯାଏ। ତା”ପରେ ପାଟଣଣ୍ଡାକୁ 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ପରେ ଗୋଟିଏ ସୁସଜ୍ରିତ ବିମାନରେ ରଖି ଦଶହରା 
ପଡ଼ିଆ ବା ଭଟ୍ଟାକୁ ଆଡମ୍ବର ସହକାରେ ଢେମସା, ଢ଼ମ୍ପା, 
ମହୁରୀ, ଢ଼ୋଲ ବଜାଇ ନାଚି ନାଚି ଆଣିଥାନ୍ତି। ତା'ପରେ ଅଷ୍ଟମୀ 
ଦିନରୁ ଆସିଥୁବା ପାରମ୍ପରିକ ଲାଠି, ପୂଜାରୀ, ଦିସାରୀ, ନାୟକ, 
ଗୁରୁମାତ୍ତ ସହିତ ସମସ୍ତ ଗ୍ରାମର ପାରମ୍ପରିକ ବାଦ୍ୟ ନୃତ୍ୟ ସହ 
ସମସ୍ତ ଗୀର ଲାଠିକୁ ଦଶହରା ଭଟ୍ଟା ବା ପଡ଼ିଆ ନିକଟକୁ 
ନେଇଥାନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲାଠିର ଉପର ଭାଗରେ ଲାଲ କିମ୍ବା 
କଳାରଙ୍ଗର ପତାକା ତିଆରି କରି ଲଗାଇଥାନ୍ତି । ଦଶମୀ ଦିନ 
ଦଶହରା ପଡ଼ିଆକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ ନନ୍ଦପୁର ସହରରେ ବା 
ଗ୍ରାମସାରା ପରିକ୍ରମା କରାଯାଇଥାଏ। ଗ୍ରାମ ପରିକ୍ରମା କରିବା 
ପରେ ଲାଠି ଏବଂ ପାଟଖଣ୍ଡା ରହିଥୁବା ବିମାନକୁ ଭଟ୍ଟା ବା 
ଦଶହରା ପଡ଼ିଆରେ ରହିଥିବା ପୂଜାସ୍ଥାନ ନିକଟକୁ ଅଣାଯାଏ । 
ସେଠାରେ ଦଶହରା ପୂଜାର ଧଣ୍ଡା ସମସ୍ତ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ଲାଠି, 
ପାଟଖଣ୍ଡାକୁ ଅପରାଜିତା ମନ୍ତ୍ରରେ ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ । 
ସେଠାରେ ରାଜ ପରିବାରର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତି ଧନୁଶର ତୀରରେ 


ନିଆଁ ଲଗାଇ ଲାଖ ବିନ୍ଧିଥାନ୍ତି। ସମସ୍ତ ଲାଠିକୁ ରାଜା ପୂଜା 
କଲାପରେ ମୁଖିଆ, ଚାଲତ, ନାୟକ ସମସେୁକ୍କୁ ରାଜା ମୁଣ୍ଡରେ 
ଶିରପା ବାନ୍ଧି ଏବଂ ରୂପା ଟଙ୍କା ଦେଇ ସମ୍ମାନିତ କରିଥାନ୍ତି । 
ଦଶହରା ପୂଜାରେ ପ୍ରଜାମାନେ ରାଜାଙ୍କୁ ରଙ୍ଗମାଟି, ପତର 
ତିଆରି ଦନା, ପତର, କୁଟୁଣୀମାଳାରେ ଉପ୍ନା ଧାନ ପ୍ରଭୃତି 
ସାମଗ୍ରୀ ରାଜାଙ୍କୁ ଭେଟି ସ୍ବର୍‌ପ ପ୍ରଦାନ କରି ଥାନ୍ତି। 
କୁଟୁଣୀମାଳାରେ ରାଜବଂଶର ନୂଆଖିଆ ପାଇଁ ଧାନ ଉପୂନ୍ନ 
କରାଯାଉଥୁଲା। କୁଟୁଣୀମାଳରେ ରହିଛି ସିମେଣ୍ଟଘେରା କୁଣ୍ଡ । 
ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ବହି ଯାଉଥ୍‌ବା ପାଣିକୁ ଅଟକାଇ ସୋପାନ 
ପ୍ରଣାଳୀରେ ଚାଷ କରାଯାଉଛି। ସେଠାରୁ ଯେଉଁ ଧାନ ସଂଗ୍ରହ 
କରାଯାଉଥୁଲା ତାକୁ ସେଠାକାର ଆଦିବାସୀମାନେ ଆଜି ମଧ୍ଯ 
କୁଟୁଣୀ ସାହାଯ୍ୟରେ କୁଟା ଧାନରୁ ଚାଉଳ ବାହାର କରି ତାକୁ 
ସଫାକରି ରାଜ ଦରବାରକୁ ଆଣିଥାନ୍ତି। ସେଠାରେ ରହିଥୁବା 
ରାଣୀ ଡ଼ୁଡୁମା ଜଳପ୍ରପାତ ଶବ୍ଦ ସହିତ ଆଦିବାସୀ ରମଣୀର 
କୁଟୁଣୀର କୁଟିବା ଶବ୍ଦ ଅତି ସୁନ୍ଦର ପ୍ରତିଧ୍ଵନି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । 
ଏହି କୁଟୁଣୀମାଳାର ଧାନ ଚାଷ ଦୋଳପୂଣ୍ଟିମା ଦିନ ବାରଙ୍ଗ ଓ 
ସାରବତୀ ଶିଶା ପରିବାରର ମୁଖିଆ, ନନ୍ଦପୁର ରାଜ୍ୟର ଚାଲାଣ 
ପରିବାରରୁ ବିହନ ପ୍ରଥମେ ଅଣାଯାଏ। ସେହି ବିହନକୁ ଚୈତ୍ର 
ମାସର ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷ ଅଶ୍ଵିନୀ ଏବଂ ବରୁଣୀ ନକ୍ଷତ୍ରରେ 
କୁଟୁଣୀମାଳାର ଜମିରେ ବୁଣାଯାଏ। ସେହି ବିହନରୁ ଉପ୍‌ନ୍ନ 
ଧାନକୁ ଦଶହରା ପୂର୍ବରୁ ଅମଳ କରାଯାଏ। ପ୍ରଥମେ ସେହି 
ଧାନକୁ ରାଜ ପରିବାରକୁ ଭେଟି ଦିଆଯାଏ। ପ୍ରଥମେ ରାଜ 
ପରିବାର ସଦସ୍ୟ ସେହି ଧାନକୁ ନୂଆ ଖାଇଥାନ୍ତି। ତା'ପରେ 
ଗ୍ରାମର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସେହି ଧାନକୁ ନୂଆ ଖାଇଥାନ୍ତି । 
ନନ୍ଦପୁରରେ ସେତେବେଳେ ଭାରି ଯାକଜମକରେ ଦଶହରା 
ପର୍ବ ପାଳନ କରାଯାଉଥୁଲା। କାଳକ୍ରମେ ରାଜା ଜୟପୁରକୁ 
ନିଜର ରାଜଧାନୀ ଉଠାଇ ଆଣିଲେ। ରାଜବଂଶ ବତ୍ରିଶ 
ସିଂହାସନ ଛାଡ଼ି ଜୟପୁରରେ ନଅର ତିଆରି କଲେ। 
ଦଶହରାରେ ଜୟପୁରରେ ଦଶହରା ପଡ଼ିଆ ବା ଭଟ୍ଟାରେ 
ଦଶହରା ପର୍ବ ପାଳନ କରାଗଲା । ହେଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତିବର୍ଷ 
କମିଟି ତିଆରି କରି ଆଜି ମଧ୍ଯ ନନ୍ଦପୁରରେ ଦଶହରା 
ଯାକଜମକରେ ପାଳନ କରାଯାଏ । ଦଶହରା ଦିନ ସକାଳୁ 
ନନ୍ଦପୁର ଏବଂ ତା'ର ଆଖପାଖ ଅଂଚଳରୁ ସୁସଜ଼ିତ ଲାଠିତ 


(୪୨) ୮୮ ଓ ଓ ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଜୟପୁରରେ ଆସି ପହଞ୍ଚୁଲା ପରେ 
ଜୟପୁରରେ ଦଶହରା ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କରାଯାଏ। ସେମାନଙ୍କୁ 
ଆଜି ମଧ୍ଯ ନଅର ଭିତରେ କନକ ଦୁର୍ଗା ମନ୍ଦିର ନିକଟରେ 
ରହିବା ପାଇଁ ଦିଆଯାଏ। ରାଜାରାଣୀ ସେମାନଙ୍କୁ ନଅର ଭିତରେ 
ଅତିଥୁ ର୍‌ପେ ସମ୍ମାନିତ କରିଥାନ୍ତ। ଭେଟସ୍ଵର୍‌ପ 
ଲାଠି ଆରୀମାନେ କୁଟୁଣୀମାଳାରୁ ଆଣିଥୁବା ଚାଉଳକୁ 
ରାଜପରିବାର ସଦସ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଭେଟି ଦେଇଥାନ୍ତି । ଆଜି ମଧ୍ଯ 
ଜୟପୁରର ରାଜ ପରିବାରର ସଦସ୍ୟମାନେ କୁଟୁଣୀମାଳାର 
ଧାନରୁ ବାହାରିଥୁବା ଚାଉଳରେ ନୂଆ ଖାଇଥାନ୍ତି। ତା'ପରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଦେବୀ ମନ୍ଦିରରୁ ଆସିଥୁବା ଲାଠି ରଜନଅର ଆଗରେ 
ଏକତ୍ରିତ ହୁଏ । ନନ୍ଦପୁରରୁ ଆସିଥୁବା ଲାଠି ସେମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯାଇ ବାଙ୍କ ମଠରେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ଜୟପୁର ଦଶହରା 


ପଡ଼ିଆକୁ ଯାଇଥାନ୍ତି । ସେଠାରେ ଚଲାଣ, ମୁଖିଆ ନାୟକଙ୍କୁ 
ଆଜି ମଧ୍ଯ ରାବଣ ପୋଡ଼ି ପରେ ମୁଣ୍ଡରେ ଶିର୍‌ପା ଦେଇ 
ସହରର ମୁଖିଆ ବା ମୁଖ୍ୟ ଅତିଥ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମ୍ମାନିତ କରିଥାନ୍ତି 
ନନ୍ଦପୁର ଦଶହରା ଦିନ ଗୁଣ୍ଡିଚା ମନ୍ଦିର ନିକଟରେ ଏବଂ ବତ୍ରିଶ 
ସିଂହାସନ ନିକଟରେ ଦଶହରା ପୂଜା ନୃତ୍ୟ ବାଦ୍ୟ ସଂଗୀତ ଓ 
ସାଜସଜ୍ଜା ସହିତ ପାରମ୍ପରିକ ପୂଜାବିଧ୍‌ ଦ୍ଵାରା ଖୁବ୍‌ ଧୁମ୍‌ଧାମ୍‌ରେ 
ପାଳନ କରାଯାଉଛି। ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦଶହରାଠାରୁ ନନ୍ଦପୁର 
ଦଶହରାର ଆଜି ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହିଛି । 


ଅତିରିକ୍ତ ପ୍ରଫେସର ( ପ୍ରାକ୍ତନ ) 
ଜୟପୁର, କୋରାପୁଟ 


ଜାଗ୍ରତ ହେଉ ଭାଷା ପ୍ରୀତି 


ଜାଗ୍ରତ ହେଉ ଭାଷା ପ୍ରୀତି ଆମ 
ସେପାଇଁ ସଜାଗ ହେବା 

ଓଡ଼ିଆ କହିବା ଓଡ଼ିଆ ଲେଖୁବା 
ଆଜି ହିଁ ଶପଥ ନେବା । 


ମାଆର ଭାଷା ତ ଅଟଇ ମଧୁର 
ଓଡ଼ିଆ ତାହାର ନାଁ 
ଉଚ୍ଚ ହୋଇବ ତାହାକୁ ଧରି 
ମନୁ ତେଜି ହୀନମନା । 
ବିଦେଶୀ ଭାଷାକୁ ଭୁଲିଯାଇ ଆମେ 
ଓଡ଼ିଆରେ କଥା ହେବା 


ସମୃବ୍ଧି ହୋଇଛି ମୋ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
କାବ୍ୟ ପୁରାଣର ମାଳା । 


ଡକ୍ସର ସୁକାନ୍ତି ତ୍ରିପାଠୀ 


ଅଗଣିତ ଶାସ୍ତ୍ରେ ମଣ୍ଡିତ କରିଛି 
ଓଡ଼ିଶା ମାଟିର ବଳା 
ସେ ବୀରମାନଙ୍କ ସ୍କ ତିର କଥାକୁ 
ମନରେ ସଦା ରଖୁବା । 


କୋଟି ଯେ ସମ୍ପଦ ମିଳିଯିବ ଭାଇ 
ମାଆ ତ ମିଳିବ ନାହିଁ 
ଓଡ଼ିଶା ମାଟିରେ ଜନମ ହୋଇଣ 
ମାଆକୁ ଭୁଲିବା ନାହିଁ 
ଧନ୍ୟ ମୋ ଉତ୍କଳ ବିଭୂତି ସକଳ 
ଅମୂଲ୍ୟ ଭାଷାଟି ମୋର । 


ଏନ୍‌-୫/ ୪୨୮, ଆଇ.ଆର.ସି.ଭିଲେଜ 
ଭୁବନେଶ୍ବର 


ମା ® ଓ ଓ ମନା ( ଓ ¬ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଜଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ ® ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଶରତ ରତୁର ଶୁଭାଗମନ । ଆଶ୍ଵିନ ମାସର ଶୁଭ୍ର, 
ଧବଳିତ ଧରା ବକ୍ଷ । ଚତୁଙ୍ଦ୍ରିଗରେ ଶସ୍ୟ ଶ୍ୟାମଳା ସୁଶୋଭିତା, 
ପୁଷ୍ପ, ଫଳ ବିମଣ୍ଡିତା ମାଟିମଟାଳ ଶୁଭ୍ର ଜ୍ୟୋତ୍ସ୍ନାପ୍ଲାବିତ୍‌ ଧବଳ 


ତୁଷାର ବର୍ଣ୍ଣ ମେଘମାଳା ବିମଣ୍ଡିତ 
ଅନନ୍ତ ନୀଳ ନଭ ମଣ୍ଡଳ । କଳ 
କଳ ନାଦିନୀ, ଛଳ ଛଳ ନର୍ଜିନୀ 
ଶୁଦ୍ଧ ନଦୀ, ପୁଷ୍କରିଣୀ ଜଳରାଶିର 
ମନ ହୃଦୟ ଜିଣା ଅନିନ୍ଦ୍ୟ 
ଶୋଭାରାଶି, ନଦୀ ପଠାରେ 
ସୁଶୋଭିତ କାଶତଣ୍ଡୀ ପୁଷ୍ପଗୁଡିକର 
ମୃଦୁ ମନ୍ଦ ହିଲ୍ଲୋଳରେ ଶୁଭ୍ର 
ଚାମର କ୍ରୀଡନ, ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଶୁଭ 
ଆଗମନକ୍ଟ୍‌ ପୃଥୁବୀ ବକ୍ଷ 
ଶାକମ୍ବରୀ ବେଶରେ, ହସ 
ମୁଖରିତ ବଦନ କମଳରେ ସ୍ଵାଗତ 
ଜଣାଉଛି । ଝରା ଶୋଫାଳୀର 
ବାସଭରା ପୁଷ୍ପ ଶଯ୍ୟା ମା'ଙ୍କ ପଦ 
ସ୍ପର୍ଶ ପାଇଁ ଆଗଭର । ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗ 


ସରସ ସୁନ୍ଦର ମଧୁମୟ ଓ ହର୍ଷ ମୁଖର ହୋଇ ଉଠିଛି ଏ 
ପବିତ୍ର ମୁହୁର୍ଭରେ, ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ପଦସ୍ପର୍ଶରେ ଓ ତାଙ୍କର ଶୁଭ 
ଆଶୀର୍ବଚନ ପ୍ରତୀକ୍ଷାରେ, ସଜଳ ନୟନରେ । 

ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଅଭିନନ୍ଦନ, ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା, ଆରାଧନା କାର୍ଯ୍ୟର 


ଅୟମାରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଏ ଭାରତ ପୁଣ୍ୟଭୂମିରେ ପ୍ରାକ୍‌ ବୈଦିକ 
କାଳ ହରପ୍ପା ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରାରମ୍ଭ କାଳରୁ । 


ଶକ୍ତିମୟୀ ଦୁର୍ଗା 


ଅଧ୍ଯାପକ ଉଦୟନାଥ ତ୍ରିପାଠୀ 


ଏମାନେ ମାଂ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ଫସଲର ଦେବୀ ଶାକମ୍ବରୀ ରୂପେ 
ରୂପାୟିତ କରିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ଗାୟତ୍ରୀ ଓ ଦୁର୍ଗା ଶବ୍ଦର ସର୍ବ ପ୍ରଥମ 
ଉଲ୍ଲେଖ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ତୈଭିରୀୟ ଆରଣ୍ୟକରେ । 


ଏଠାରେ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ତପଃ ପ୍ରଜ୍ଵଳିତ 
ଦିବ୍ୟ ଶକ୍ତିର ଆଧାର ରୂପେ 
ବଣ୍ଠରନା କରାଯାଇଛି । ମା” 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ମାତୃ, ଶକ୍ତି, ଭକ, ସୁ ତି, 
ତୁଷ୍ଟି, ଛାୟା, କାୟା, ମାୟା 
ଇତ୍ୟାଦି ରୂପରେ ଦୁର୍ଗା ସପ୍ତସତୀ 
କାବ୍ୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି - 
ଯା” ଦେବୀ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଶବ୍ଦର 
ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ । ମାତ୍ର ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, ମା” ଅସୁରଙ୍କ 
ନିଧନ ପାଇଁ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ବିଶ୍ବ ବକ୍ଷରୁ 
ପାପଭାରର ଲାଘବ ପାଇଁ ସୁଖ, 
ଶାନ୍ତ ସଂସ୍ଥାପନ ପାଇଁ 
ଦେବତାମାନେ ନିଜ ନିଜର ଶକ୍ତିକୁ 


ଏକତ୍ରିତ କରି ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । 

ମାର୍କଣ୍ଠେୟ ପୁରାଣରେ ଦେବୀ ଚଣ୍ଡିକା ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ଦୁର୍ଗାମାସୁରକୁ ବଧ କରିଥୁବା ହେତୁ ମା” ଦୁର୍ଗା ରୂପରେ ପୂଜିତ 
ହେବାକୁ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ପ୍ରଦାନ କରିଥୁବା କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 
ରଗ୍‌ ବେଦରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଦେବୀ ଶକ୍ତିକୁ ଅଭିନ୍ନ ରୂପେ 
ଅନୁଭବ କରାଯାଇଛି । ମା” ନିଜର ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ 


(୪୪) ୮୮ ଓ ଓ ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭୭ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଯାଇ କହିଛନ୍ତି- ମୁଁ ହେଉଛି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଙ୍କ ଆତ୍ମା ସ୍ଵରୂପ । 
ରୁଦ୍ର, ବସୁ, ଆଦିତ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ବଦେବଙ୍କ ରୂପେ ସର୍ବତ୍ର ବିଚରଣ 
କରେ ଓ ମିତ୍ର, ବରୁଣ, ଇନ୍ଦ୍ର, ଅଗ୍ନି ଏବଂ ଅଶ୍ଵିନୀ କୁମାର 
ଦ୍ଵୟଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଧାରଣ କରେ । ମୁଁ ହେଉଛି ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି ଓ 
ପ୍ରଳୟକାରିଣୀ ଜଗଦିଶ୍ବରୀ, ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭା ତଥା ଜ୍ଞାନ, ବିଦ୍ୟା, 
ଧନଦାତ୍ରୀ, ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ସ୍ଵରୂପ, ବହୂ ଭାବରେ ଏବଂ ବହୁ ରୂପରେ 
ଅବସ୍ଥିତା । ଆସୁରିକ ପ୍ରବୃଭିର ବିନାଶକାରିଣୀ, ଅନ୍ୟାୟ, 
ଅତ୍ୟାଚାରର ବିଧ୍ଵଂସକାରିଣୀ । 


ଆମର ପୁରାଣ, ଉପପୁରାଣ, ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ୍‌, 
ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ପୁରାଣ, ଦେବୀ ପୁରାଣ, ଚଣ୍ଡୀ ପୁରାଣ, ବୃହଦା 
ନନ୍ଦକେଶର ପୁରାଣ ଓ କାଳିକା ପୁରାଣର ମାଂ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ସ୍କ ତିରେ 
ଶତମୁଖର । 


ତନ୍ତ୍ରରେ ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ମହାଶକ୍ତି, ବ୍ରହ୍ମମୟୀ 
ବ୍ରାହ୍ମୀ୮ ବିଷ୍ଣୁମୟୀ, ବୈଷ୍ଣବୀ, ଶମ୍ଭୁମୟୀ- ଶାମ୍ଭମୟୀ ଭାବେ 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଉପାସନା ବେଦ, ଉପନିଷଦ, 
ପୁରାଣ, ତନ୍ତ୍ରର ଧର୍ମ ଧାରଣାରେ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ପରିପୁଷ୍ଟ । 
ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ରାବଣର ଦଶମସ୍ତକ ହରଣ କରିବା ସହିତ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ହରଣ କରିଥୁବାରୁ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ଦଶହରା” ବା 'ଦଶାହରା” ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି | 


ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାଗୁଡିକର ଉନ୍ମୋଚନରୁ ଜାଣିବାକୁ ମିଳେ 
ଯେ, ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ପ୍ରଥମେ ବୈଷ୍ପବୀ, ବହ୍ମାଣୀ, ରୁଦାଣୀ, 
ଇନ୍ଦ୍ରାଣୀ, କୌମାରୀ, ବାରାହୀ ଓ ନାରସିଂହୀ ନାମରେ 
ସପ୍ତମାତୃକା ପୂଜା ବିଧୁବଦ୍ଧଭାବେ ଗୁପ୍ତ ଶାସନ ଅବଧ୍‌ରେ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା । ଉତ୍କଳ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଭୌମ ବଂଶୀୟ 
ରାଜାମାନଙ୍କର ଶାସନ କାଳରେ ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଦୁର୍ଗା ପୂଜାର 
ବ୍ୟାପକ ପ୍ରସାର ହୋଇଥଲା । ଏହି ସମୟରେ ପ୍ରାଚୀ, 
ଚିତ୍ରୋପ୍ଳା ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ନଦୀର ଅବବାହିକାରେ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାନ୍ତରରେ ବାରାହୀ, ଭୈରବୀ, ମନସା, କାଳୀ, 
ପର୍ଣ୍ଣଶବରୀ, ତାରା, ଅମ୍ବା, ଅମାଳିକାଙ୍କ ସହିତ ଦୁଇଭୁଜା, 
ଚତୁର୍ଭୁଜା, ଷଡଭୁଜା, ଅଷ୍ଟଭୁଜା, ଦଶଭୁଜା, ଷୋଡଶ ଭୁଜା 
ମହିଷାମର୍ଦ୍ଦିନୀ ଦୁୂଗୀ ଉପାସନା ଆରମ୍ଭ କରାଯାଇଥୁଲା । 
ଭୌମରାଣୀ ତ୍ରିଭୁବନ ମହାଦେବୀ ଓ ଦଣ୍ଡୀ ମହାଦେବୀଙ୍କ 


ପ୍ରଶସ୍ତିରେ ବହୁ ଅଭିଲେଖାରେ ଚାମୁଣ୍ଡା କାତ୍ୟାୟନୀଙ୍କ ସ୍ତୁତି 
ଗାନ କରାଯାଇଛି । ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଦ୍ବିଭୁଜା ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ପୂଜା ଆରମ୍ଭ 
କରାଯାଇଥୁଲା । 


ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ ଶାକ୍ତ ଉପାସକ 
ଥୁଲେ । ପରବର୍ତୀ ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ରାଜାମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ବୈଷ୍ଣବ 
ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଥୁଲେ ହେଁ ଶାକ୍ତ ପୂଜା ବିରୋଧୀ ନଥୁଲେ । 
ଚୋଡଗଙ୍ଗଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍ବ କାଳରେ ନିର୍ମିତ ଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିରରେ ସୁଭଦ୍ରାଦେବୀ, ଦୁର୍ଗା, କାତ୍ୟାୟନୀ ରୂପେ ପୂଜିତା 
ହେଉଥିଲେ । ମନ୍ଦିର ବେଢା ମଧ୍ଯରେ ମା” ବିମଳା ହେଉଛନ୍ତି 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଭୈରବୀ ମୂର୍ଭି । ଏଠାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥୁବା 
ଷୋଳ ଦିବସୀୟ ପୂଜାରେ ବିମଳାଙ୍କୁ ଏଗାର ପ୍ରକାର ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ବେଶ କରାଯାଇଥାଏ । ସେଗୁଡିକ ହେଉଛନ୍ତି - 
(୧) ବନଦୁର୍ଗା ( ୨) ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ (୩) ନାରାୟଣୀ 
(୪) ଶ୍ରୀ ମଙ୍ଗଳା, (୫) ଜୟଦୂୁର୍ଗା ( ୬) ଉଗ୍ରତାରା 
(୭) ମାତଙ୍ଗିନୀ ( ୮ ) ଦଶଭୁଜା ( ୯ ) ରାଜ ରାଜେଶ୍ବରୀ 
( ୧୦ ) ହରଚଣ୍ଡୀ ଓ ( ୧୧ ) ସିଂହବାହିନୀ | ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ପୁରାଣରେ ଷୋଡଶ ମାତୃକା, ଅଷ୍ଟମାତୃକା, ଏକାଦଶ ମାତୃକାଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଥୁବା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 


ଦୁର୍ଗା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ । ଏଣୁ ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣ ଓ 
କାହାଣୀମାନେ ତାଙ୍କୁ ହିମାଳୟ ଓ ବିନ୍ଧ୍ଯପର୍ବତ ସହିତ ସଂଯୋଗ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ବିନ୍ଧ୍ୟବାସିନୀ ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ ମଧ୍ଯ 
କରିଛନ୍ତି । ଦୁର୍ଗା ବିଭିନ୍ନ ଦୁର୍ଗମାନଙ୍କର ରକ୍ଷାକତ୍ତ୍ରୀ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେ ବିଶେଷ ଭାବେ ଦୁର୍ଗା ନାମରେ ପରିଚିତ । ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ବିଦ୍ୟା ଦେବୀ ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ବିଭିନ୍ନ ଅସ୍ତ୍ର ଶସ୍ତ୍ର ଧାରିଣୀ, ଦାନବ ସଂହାରିଣୀ ଦେବୀ । 
କାରିଗରମାନେ ଦୁର୍ଗାପୂଜା, ଦଶହରା ଉତ୍ସବ ସମୟରେ 
ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟବହୃତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରଗୁଡିକ ଧୋଇ ଶୁଖେଇ ନବବସ୍ତ୍ର 
ଉପରେ ସେଗୁଡିକୁ ସଜାଇ, ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି ପୂଜା, 
ନୈବେଦ୍ୟ ଆଦି ସମର୍ପଣ କରି ସମଗ୍ର ବର୍ଷ ପାଇଁ ମା” ଦୁର୍ଗା 
ସେମାନଙ୍କୁ ସହାୟ ହୁଅନ୍ତୁ, ଶୁଭ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖନ୍ତୁ ଓ ତାଙ୍କର 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି କରନ୍ତୁ ବୋଲି ନିବେଦନ କରନ୍ତି ଏବଂ ମା'ଙ୍କ 
ଶ୍ରୀଚରଣ ତଳେ ଆଶ୍ରୟ ଭିକ୍ଷା କରିଥାନ୍ତି । 


ଜ୍‌ପଠଧଵଧ ଧପ୍‌ ୬ ର: 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ରାଜପୁତମାନେ ନିଜ ନିଜର ଗଡ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିଥାନ୍ତି ଓ ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଜୟଲାଭ ପାଇଁ ମାଂଂଙ୍କ 
ଚରଣରେ ଶରଣ ମାଗି ତାଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାନ୍ତି । 
ଦୁର୍ଗା ହେଉଛନ୍ତି ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତିର ପ୍ରତିରୂପ । ଏହି ଶକ୍ତିରେ ବିଦ୍ୟମାନ 
ବିତ୍ତନଳ ( ଲକ୍ଷ୍ମୀ) ଜ୍ଞାନନଳ ( ସରସ୍ଵତୀ) ବୁଵିନଳ ( ଗଣେଶ), 
ପ୍ରତିରକ୍ଷାନଳ ( କାଭିକେୟ) ହୋଇଥିବାରୁ ମୃଣ୍ମୟ ଦୁର୍ଗା 
ମେଢରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ସରସ୍ଵତୀ, ଗଣେଶ ଓ କାଉ୍ଭିକେୟ ସ୍ଥାନ 
ପାଇଥାନ୍ତି । ମା'ଙ୍କ ଦେବୀ ମେଢରେ ମହିଷାସୁର ସ୍ଥାନ 
ପାଇଥାଏ । ମହିଷାସୁରର ଏହି ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରତିବର୍ଷ ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ମୃଣ୍ମୟ ମୂଟ୍ଭିକୁ ପୂଜା, ଆରାଧନା, 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରାଯାଇଥାଏ । 


ବଙ୍ଗପ୍ରଦେଶରେ ଘରେ, ବ।ହ।ରେ ପୂଜା 
ପେଣ୍ଡାଲମାନଙ୍କରେ ମା” ଦୁଗ୍ଗାଁମୂର୍ଭ କରି ଓ 
ପାର୍ଶ୍ଵଦେବତାମାନଙ୍କର ମୃଣ୍ମୟ ମୂର୍ଭିମାନଙ୍କୁ ସୁସଜ୍ରିତ କରି, 
ମହାଆଡମ୍ବର ସହକାରେ ଆଶ୍ରିନ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଷଷ୍ଠୀଠାରୁ 
ନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରାଯାଇ ଦଶମୀ ଦିନ ତାଙ୍କୁ 
ବିସର୍ଜନ କରାଯାଇଥାଏ । ଭକ୍ତମାନେ ଏଣୁ ମେଢରେ ଦୁର୍ଗା 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ସରସ୍ଵତୀ, ଗଣେଶ, କାର୍ଭିକେୟ ଆଦି ଦେବ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରି ସେମାନଙ୍କୁ ରାକ୍ଷସୀକୁ ପ୍ରଭାବର ମୁକ୍ତ କରି , 
ଶୁଭ, ଧନ, ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ବିଦ୍ୟା ଆଦି ପ୍ରଦାନ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିଥାନ୍ତି । ରୋଗ ବ୍ଯାଧୁ, ଦୁରାରୋଗ, ରାଗ, ଦ୍ଵେଷର 
କୁପ୍ରଭାବରୁ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ନିବେଦନ କରିଥାନ୍ତି । ଭକ୍ତିପୂତ ପ୍ରାଣରେ 
ଆତ୍ମ ନିବେଦନ କରିଥାନ୍ତି । ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ଶକ୍ତି, ମାୟା ଓ 
ପ୍ରକୃତି ଭାବରେ ପରିକଳ୍ପିତ । ସେ ସୃଷ୍ଟି କ୍ରିୟା ସହିତ ଜୀବ 
ଜନ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି, ଦିବ୍ୟ ଭାବଧାରା 
ଓ ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ । ମା” ହେଉଅଛି ପାର୍ଥ୍ବ ଜଗତ ଚେତନାର 
ମୂଳପିଣ୍ଡ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପାର୍ଥବ ଜଗତର ନବଚେତନ, 
ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମର ହିତକାରିଣୀ, ମଙ୍ଗଳଦାୟିନୀ ଓ ଅନକାଳ 
ପାଇଁ ଅଭୟ ବର ଦାୟିନୀ । ସେ ନାନା ରୂପରେ, ନାନା 
ଭାବରେ ଜଗତ ବିରାଜିତା ଓ କ୍ରିୟା ଶକ୍ତିର ସଞ୍ଚାଳିକା । 


ଦଶହରାର ଅନ୍ୟ ନାମ ହେଉଛି ବିଜୟା ଦଶମୀ । 
ଏହି ପବିତ୍ର ଦିବସରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପୁରୁଷ ଶ୍ରୀରାମ ଲଙ୍କା ବିଜୟ 
ପରେ ପନ୍ନୀ ସୀତାଙ୍କୁ ସାଥ୍‌ରେ ଧରି ଅଯୋଧ୍ଯାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ 


କରିଥୁଲେ ଓ ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟର ସମସ୍ତ ପ୍ରଜା ନିଜ ନିଜ ଗୃହରେ 
ଦୀପ ପ୍ରଜ୍ଵଳନ କରି ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସତୀ ସୀତାଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ 
କରିଥୁଲେ । ସେହିଦିନଠାରୁ ଏହି ଦିବସଟି ଭାରତରେ ସର୍ବତ୍ର 
ବିଜୟା ଦଶମୀ ନାମରେ ଅତି ହଷୋଲ୍ଲାସରେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ପାଳନ 
କରିଥାନ୍ତି । ଉକ୍ତ ଦିବସରେ ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା 
କରିଥାନ୍ତି ଓ ରାବଣ ପୋଡି ଉତ୍ସବ ରାତ୍ରିକାଳରେ ପାଳନ କରି 
ଆନନ୍ଦ ମନାଇଥାନ୍ତି । 


ଶାରଦୀୟ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଅବସରରେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ 
ପୂଜାପୀଠମାନଙ୍କରେ ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଷଷ୍ଠୀଦିନଠାରୁ ଦଶମୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୃଣ୍ମୟୀ ଦେବୀଙ୍କଠାରେ ବିଲ୍ଵାଧ୍ବାସ, ନବପତ୍ରିକା, 
ସନ୍ଧି, ଅପରାଜିତା ଓ କୁମାରୀ ପୂଜା ଆଦି ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଷଷ୍ଠୀ ଦିନ ରାତ୍ରକାଳରେ ଦେବୀଙ୍କର ଅକାଳବୋଧନ ବା 
ଆମନ୍ତ୍ରଣାଧ୍ବାସ ବିଲ୍ଲବୃକ୍ଷ ସମୀପରେ ସମ୍ପନ୍ନ କରାଯାଇଥାଏ । 
ନବପତ୍ରିକା ପୂଜାରେ ନଅପ୍ରକାର ଉଦ୍ଭିଦ ମଧ୍ଯରେ ବିଲ୍ମଶାଖାକୁ 
ରଖାଯାଏ । ଯୁଗଳ ବିଲ୍ସଫଳ ଯୁଗଳ ନବଫଳ ନବପତ୍ରିକା 
ମଧ୍ଯରେ ସଂଯୁକ୍ତ କରି ଓଁ ନମଃ ଶିବାୟ କହି ବିଲ୍ଵ ପତ୍ର 
ଶାଖାମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । 


ନବପତିକା ପୂଜାପରି ସଛ୍ଧି ପୂଜା ଦୁର୍ଗା ମଣ୍ଡପମାନଙ୍କରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ସନ୍ଧି ପୂଜା ଅଷ୍ଟମୀ ନବମୀ ତିଥ୍‌ରେ 
ସଂଯୋଗ କାଳରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଦେବୀ ଚଣ୍ଡିକା 
ସନ୍ଧିପୂଜା ସମୟରେ ଆବିର୍ଭୂତା ହୋଇଥାନ୍ତି ଓ ରାବଣକୁ ବଧ 
କଲାପରି ଦୁଷ୍ଟଜନଙ୍କ ସଂହାର କରିଥାନ୍ତି । ବିଶ୍ଧକୁ ପାପଭାରାରୁ 
ମୁକ୍ତ କରାଇଥାନ୍ତି । 


ବୃହର୍ଦମ ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି, ଦେବତାମାନଙ୍କ 
ସ୍ତୁତିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ଦୁର୍ଗା ଦେବଗଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଦୁର୍ଗା 
କନ୍ୟା ରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତା ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏଣୁ ଦେବୀ ପୁରାଣ 
ବିଧ୍‌ ଅନୁସାରେ ୯ଜଣ କୁମାରୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଇ ସୁମିଷ୍ଟ 
ଖାଦ୍ୟାନ୍ନ ବିତରଣ କରାଯାଇଥାଏ ଓ ଦକ୍ଷିଣା ପ୍ରଦାନ 
କରାଯାଇଥାଏ । ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା କେବଳ ସୃଷ୍ଟିର ପାଳନକର୍ତ୍ରୀ 
ବା ଦୁଷ୍ଟ ସଂହାରିଣୀ ନୁହନ୍ତି, ସେ ସୃଷ୍ଟିର ମଙ୍ଗଳକାରିଣୀ । 
ଶୋଭା।ମୟ ସୁନ୍ଦର ସୃଷ୍ଟିର ଶାନ୍ତ ପ୍ରଦାୟିନୀ ଓ 
ଅଭୟବର ଦାୟିନୀ । 


(୪୬) ୮୮ ଓ ଓ ୭ ୩” 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଏବର ବସ୍ତୁବାଦୀ ନାସ୍ତିକମାନଙ୍କର ହୃଦୟରେ ପୂଜା 
ମାଧ୍ଯମରେ ଭକ୍ତିଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପବିତ୍ର 
ନିର୍ଯ୍ୟାସ, ପ୍ରେମଭାବ, ସତ୍ଯ, ଧର୍ମ- ଦୟା, କ୍ଷମା ବାଣୀର 
ଚିନ୍ତନ, ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗର ମହକ, ଶାନ୍ତି, ମୈତ୍ରୀ ଭ୍ରାତୃଭାବ, 
ପ୍ରୀତିର ନବ କଲ୍ଲୋଳ ଗଙ୍ଗା ଯମୁନା, ସରସ୍ଵତୀର ତ୍ରିବେଣୀ 
ସଂଗମ ହିଲ୍ଲୋଳ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ । 


ମା” ଦୁର୍ଗା ଜଗତ୍‌ଜନନୀ, କାଳୀ, ଭୈରବୀ, ଶିବା 
ଜଗଦମ୍ବା ବିଶ୍ବ ବକ୍ଷକୁ ଅବତରଣ କରିଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵ ଜନଙ୍କର 
ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଓ କଲ୍ୟାଣ ସାଧନ ପାଇଁ । ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ଜରା 
ବ୍ୟାଧୁଗ୍ରସ୍ତ ମାନବ ସମାଜର କଷ୍ଟ ଦୁର କରିବା ପାଇଁ । 
କୂପଥଗାମୀମାନେ ସମାଜକୁ ସଦ୍ବୁଝଦ୍ଧି, ସଦ୍‌ଜ୍ଞାନ ଓ 
ସଦ୍‌ପ୍ରେରଣା ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ଆସୁରିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଦମନ 
କରିବା ଓ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଏବଂ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ । 
ଏ ଶୁଭ ଅବସରରେ ମା'ଙ୍କ ଚରଣାଗତ ହୋଇ ସେ ଯେପରି 


ଚଣ୍ଡାସୁର, ମହିଷାସୁର ପରି ଅସୁରମାନଙ୍କ ନିଧନ ପାଇଁ, ଧରା 
ବକ୍ଷରେ ମାନବ ସମାଜକୁ ଶାନ୍ତି, ସୁଖ ପ୍ରଦାନ ପାଇଁ ନିଜେ 
ନାରୀ ହୋଇ ଖଡ୍‌ଗ, ଖର୍ପର ଇତ୍ୟାଦି ଅସ୍ତ୍ରଧାରଣ କରିବାକୁ 
ବିବଶ ହୋଇଥିଲେ । ଅନ୍ୟାୟ ଅତ୍ୟାଚାର, ଶୋଷଣ ଆଦି 
କୁପ୍ରଭାବକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞାବଦ୍ଧ ଭାବେ ଦେଶ, ଜାତିର 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଆମେସବୁ ମନୋନିବେଶ କରିବାକୁ ହେବ । 
ତାହା କଲେ ଦୁର୍ଗାପୂଜାର ମହତ୍ଗ୍ଵ ବୃଦ୍ଧି ହେବ । ମାନବିକତାର 
କଷଟିରେ ଆମେ ଆମକୁ ପରୀକ୍ଷା କରିନେବାକୁ ହେବ । ଶୁଦ୍ଧ 
ପବିତ୍ର ମାନବରେ ପରିବର୍ଭିତ ହେବାକୁ ହେଲେ ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ 
ହୋଇ ଦେଶାଦଶର କଲ୍ୟାଣ ସାଧନ କରିବାକୁ ହେବା ହୁଁ 
ହେବ ଆମର ଧର୍ମ । 


ଆଦିମାତା କଲୋନୀ 
ମଞ୍ଚେଶ୍ବର ରେଳବାଇ କଲୋନୀ 
ଭୁବନେଶ୍ବର ୭୫୧୦୧୭ 


ଆସ ମା” ଅବତରି 


ଓଁ ନମୋ ଶିବାୟ ଓଁ ଶିବାନୀ 
ହେ ମାତା ତୁମେ ଗୋ ଦୁର୍ଗତିନାଶିନୀ । 


ସୁନ୍ଦର ସୃଷ୍ଟି ତୁମର, ଏବେ ରସାତଳ ଗାମିନୀ 
ନକର, ନକର ଆଉ ଡେରି ମା” ! ବିପଦ ଭଞ୍ଜନୀ | 


ଆସ ଅବଦରି ମା” ! କାନ୍ଦୁଛି ଧରଣୀ 
ତା” ଆଖୁର ଲୁହ ସବୁ ଲହୁ ହୋଇ ଗଲାଣି 
କନ୍ୟା, ଭଗିନୀ ଆଉ ଜାୟା ଓ ଜନନୀ 
ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯେ କର ମା” ! ଶକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନୀ । 


ଶୁମ୍ଭ, ନିଶୁମ୍ଭ ନାଶିନୀ ମହିଷା ମର୍ଦ୍ଦିନୀ 
ସଙ୍କଟ ହର ମା” ! ସଙ୍କଟ ତାରିଣୀ 


ଆ 


ମିନତି ମହାପାତ୍ର 


ଶକ୍ତିମୟୀ ମାତା ତୁମେ, ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାୟିନୀ 
ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟୀ ମାତା ତୁମେ ଜ୍ୟୋତି ପ୍ରଦାୟିନୀ । 


£ କରୁଣାମୟୀ ମାତା ! ବିପଦ ଭଞ୍ଜନୀ 


କରୁଣା କର ମା” ! କରୁଛି ଦଇନି 
ଅସହାୟେ ହୁଅ ସାହାରା ମା” ଭବାନୀ 
ଅନ୍ଧକାରେ ହୁଅ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନୀ 
ମୋ ଅଳି ତୋ ଚରଣେ, ରଖୁବ ଦିଅ ଆଶା ମୋତେ 
ନ ଫେରାଆଅ ଖାଲି ହସ୍ତେ, ଗୁହାରୁଛି ଯୋଡ଼ ହସ୍ତେ । 


ଏନ୍‌- ୧/ ୨୦, ଆଇ.ଆର.ସି.ଭିଲେଜ 
ଭୁବନେଶ୍ବର 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ଧର  (ୌ(ୌ :.୮୬୭ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଲୀଳା ଖେଳାରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ପରଂବ୍ରହ୍ମ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । ତାଙ୍କ 
କ୍ଷେତ୍ର ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଧାମ। ନାମ ଓ ଧାମର ଅପୂର୍ବ 
ସଂଯୋଗ ଅତି ଅସାଧାରଣ। ଏଠାରେ ଏପରି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ରହିଛି, ଯାହାକି ଲେଖକ ଲେଖିପାରିବ, ନା ଭାବୁକ 
ଭାବିପାରିବ। ଯେତେ କହିଲେ ବି ସମୁଦୂକୁ ଶଙ୍େ। କେବଳ 
ସୁସ୍ଥ ହୃଦୟ ନେଇ ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରେ ... | 


ଏହି ଘଟଣାବହୁଳ ମିଳନସ୍ଥଳକୁ ମର୍ଭ୍ୟର ବୈକୁଣ୍ଠ 
ବୋଲି ବିବେଚନା କରାଯାଇ ବୈକୁଣ୍ଡାଧ୍‌ପତି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ସମୂହ ନୀତି, ନିୟମ, ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ଜଡ଼ିତ 
ହୋଇ ଏକତା ସୂତ୍ରରେ ମିଳିତ ହେଉଥାଆନ୍ତି। 


ଯାହାକୁ ଆମେ ଅନାଦି ଅନନ୍ତ ଅବିନଶ୍ଵବର ବୋଲି 
ବେଦାଦି ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ପ୍ରମାଣ ପାଇଥାଉ ... ତାଙ୍କୁ ପୁନଶ 
ଲୀଳା ମାଧ୍ଯମରେ ଜରା, ମୃତ୍ୟୁ, ଜନ୍ମଠାରୁ ବାଲ୍ୟ, ପୌଗଣ୍ଡ, 
କୈଶୋର ଯୌବନ ଯାଏଁ ଅନୁଭବ କରୁ। ଏହା ହେଉଛି 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନାର ଅନୁଭବ ଶକ୍ତି | 


ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ୩୬୫ ଦିନ ୬ ଘଣ୍ଟାକୁ 
୧ ବର୍ଷ ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ବର୍ଷକୁ ରହିଥୁବା ୧୨ ମାସର 
ଗଣନା ଜ୍ୟୋତିର୍ବିଜ୍ଞାନ ଅନୁଯାୟୀ ଦୁଇ ପ୍ରକାର। ଗୋଟିଏ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଗତି ଓ ଅନ୍ୟଟି ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଗତି ଅନୁସାରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ରଖାଯାଏ। ଏହାକୁ ସୌରମାସ ଓ ଚନ୍ଦ୍ରମାସ ନାମରେ ନାମିତ 
କରାଯାଇଅଛି। ସୌରମାସ ଗଣନା ଅନୁସାରେ ହେଉଥୁବା 
ବର୍ଷଠାରୁ ଚନ୍ଦ୍ରମାସ ହେଉଥୁବା ବର୍ଷର ଦିନ ସଂଖ୍ୟା ୧୧ ଦିନ 
୬ ଘଣ୍ଟା କମ୍‌ ହୁଏ। ଦିନକୁ ସମାନ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ 


କୃଷ୍ଣପ୍ରିୟା ଦାସ 


ଚନ୍ଦ୍ରମାସ ଗଣନାରେ ୨୮ ମାସରୁ ୩୨ ମାସ ବ୍ୟବଧାନରେ 
ଗୋଟିଏ ଅଧ୍‌ମାସ ବା ଅଧ୍ନକ ମାସ ଗଣନା କରାଯାଏ। ଉକ୍ତ 
ମାସରେ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ପଡ଼େ ନାହିଁ ବୋଲି ମାସର ନାମ ˆମଳମାସ 
ବା ଅଧୁମାସ' | 


ସୂଚନାଯୋଗ୍ୟ - ଅମାବାସ୍ୟାଠାରୁ ଅମାବାସ୍ୟା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ମାସ ଗଣନାକୁ ଚନ୍ଦ୍ରମାସ କୁହାଯାଏ । ଗୋଟିଏ ସଂକ୍ରାନ୍ତିଠାରୁ 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଣନାକୁ ସୌରମାସ 
କୁହାଯାଏ। ଜ୍ୟୋତିରିଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ ଚନ୍ଦ୍ରମାସର ସମୟ 
ହେଉଛି - ୨୯ ଦିନ ୧ ୩ ଘଣ୍ଟା ୪୪ ମିନିଟ୍‌ । ସୌର ମାସର 
ସମୟ ହେଉଛି - ୩୦ ଦିନ ୧୦ ଘଣ୍ଟା ୩୦ ମିନିଟ୍‌ | ଏହି 
ଗଣନାରେ କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଅଳ୍ପ ସମୟ ବ୍ୟବଧାନ ରହିଲେ 
ମଧ୍ଯ, ମାସକ ସମୟ ଏହା ହିଁ ଧରାଯାଇଥାଏ । ମଳମାସର 
ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମଳିନ ମାସ । ଅସାଧାରଣ ଅର୍ଥରେ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ମାସ। ଯେଉଁ ମାସର ଅଧ୍‌ପତି ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଅଟନ୍ତି। ଏ ମାସର ମହିମାରେ - ଜନ୍ମ, 
କର୍ମ ସବୁ କିଛି ଦିବ୍ୟାତି ଦିବ୍ୟ ଅଟେ। 


ଗଦାଧର ରାଜଗୁରୁଙ୍କ “ଗଦାଧର ପଦ୍ଧତି” ଅନୁଯାୟୀ, 
ତୁଳା, ବିଛା, ଧନୁ, ମକର, କୁମ୍ଭ ମାସରେ ମଳମାସ 
ଆସିନଥାଏ। ଅର୍ଥାତ୍‌ - ବୈଶାଖ, ଜ୍ୟେଷ, ଆଷାଢ଼, ଶ୍ରାବଣ, 
ଭାଦୂବ, ଆଶ୍ରିନ ଓ ଫାଲଗୁନ ମାସରେ ମଳମାସ ପଡ଼େ। 
ଆଷାଢ଼ ମାସରେ ମଳମାସ ପଡ଼ିଲେ ମହାପ୍ରଭୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ମହା ଅଣସର ନୀତି ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । 
ପ୍ରତିବର୍ଷ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କର ୧୫ ଦିନ ଅଣସର ନୀତି ପାଳନ 
ହେଉଥୁବାବେଳେ, ଯୋଡ଼ା ଆଷାଢ଼ରେ ଦେଢ଼ମାସ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


(୪୮) ୮୮ ୭ ଓ ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


୪୫ ଦିନ ଧରି ଅଣସର ନୀତି ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ଏହାକୁ 
ମହା ଅଣସର କୁହାଯାଏ। ବୃହନାରଦୀୟ ପୁରାଣରେ ବଣ୍ଡିତ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ମାସ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଦେବଷ୍ଷିନାରଦ, ମହଶି ସୂତ 
ମୁନିଙ୍କୁ ପଚାରିଛନ୍ତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କିଏ ? ଉତ୍ତରରେ ସୂତ 
କହିଛନ୍ତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଗଭୀର ରହସ୍ୟ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ବିଶ୍ଵବ୍ରହ୍ନାଣ୍ତର ଅଧ୍ନାୟକ ଦୟାର ସାଗର। ସେ ହଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ମାସାଧ୍ପତି ସ୍ଵୟଂ ଜଗନ୍ନାଥ ସ୍ଵାମୀ । 


ଏହି ମାସର ଉପାସନା ବିଧୂବିଧାନ, ବ୍ରତ, ଓଷା, 
ଆଚାର, ବ୍ୟବହାର ସମ୍ପର୍କରେ ସବିଶେଷ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ 
ଏହି ବ୍ରତ ହଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ତ କରାଇବାର ପ୍ରଥମ ପାହାଚ 
ବୋଲି ବୁଝାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ସନାତନ ପରମ୍ପରାରେ ଏହି ମାସକୁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ସ ଦିଆଯିବା ସହ ଯେପରି ନଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଗଙ୍ଗା', ଧନୁର୍ଵାରୀ ମଧରେ “କାମଦେବ”, ସମସ୍ତ ଧନ 
ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟାଂ, ସମସ୍ତ ରୂପ ମଧ୍ଯରେ “ଗୁଣ” ଯେପରି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ସେହିପରି ସମସ୍ତ ମାସମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ ମାସକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ବିଚାର କରାଯାଇଅଛି । 
ବୈଦିକ ଉପାସନାଠାରୁ ଏହି ମାସର ଉପାସନା ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସମଗ୍ର 
ଜଗତ୍‌ବାସୀ ଏହି ଉପାସନା କରିବା ବିଧେୟ ଅଟେ। 
ପଦ୍ମପୁରାଣରେ ଏହି ମାସକୁ ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସ୍ଵରୂପାୟ ବୋଲି 
ଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି। 


ଅତଏବ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ମାସର ଉପାସ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି 
ପରମବ୍ରହ୍ମ ବା ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ । ତେଣୁ ଯୋଡ଼ା ଆଷାଢ଼ 
ମାସର ପ୍ରଥମ ୧୫ଦିନ ଓ ଶେଷ ୧୫ ଦିନକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଆଷାଢ଼ 
ମାସ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ମଧ୍ଯଭାଗରେ ରହୁଥିବା 
ଏକମାସ ଅଶୁଦ୍ଧକାଳ ମଳମାସ । ଏହି ମଳ ମାସର ଅଧୁପତି 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । ଏହି ମାସରେ ଦୁଇଟି ଅମାବାସ୍ୟା ପଡ଼ିଥାଏ । 
ଅମାବାସ୍ୟା ସଂକ୍ରମଣ ହେଲେ ଏବଂ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶୀ ତିଥ୍ର ସ୍ପର୍ଶ 
ଲାଗିଥ୍‌ଲେ ““ମହାଜାଗତିକ କାଳ”” ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ। ଏହି 
ମହାଜାଗତିକ କାଳ'”ର କରାଳ ଉପସିତିରେ କାଳର କାଳ 
ମହାକାଳ ଶ୍ରୀପୂରୁ ଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଜଗତ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ 
ମହା ଜାଗତିକ ଲୀଳା ପ୍ରକାଶ କରି ନବକଳେବର ରୂପ ଧାରଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ଏଠାରେ “` ବିଷ୍ଣୁ ଧର୍ମୋଭର ପୁରାଣର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର। ଅର୍ଥାତ୍‌ ହଳ, ଲଙ୍ଗଳ ଆୟୁଧ ଦ୍ଵୟକୁ ସମୟ 


ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇଛି । ହଳ ଯଦି ସମୟର ପ୍ରତୀକ ହୁଏ, 
ମୁଷଳ ହେଉଛି ମୃତ୍ୟୁର ପ୍ରତୀକ। ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁମେୟ ହେଉଛି 
ଶ୍ରୀବଳଭଦ଼ ହେଉଛନ୍ତି ମହାକାଳ । ଏହି ମହାକାଳ ଶବ୍ଦରୁ ଦୁଇଟି 
ଅର୍ଥ ବୁଝାପଡ଼ୁଛି। ମହାକାଳର ପ୍ରଥମ ଧର୍ମ ବୁଢ଼ା ହେବା । 
ଦ୍ବିତୀୟ ଧର୍ମ ହେଉଛି ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରିବା । ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସ୍ଵାଭାବିକ କଥା। ସମୟାନୁସାରେ ଜନ୍ମ ହେଲେ ସ୍ତର, ସ୍ତରକୁ 
ପାରକରି ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାକୁ ଯିବାକୁ ହେବ ଓ ଶେଷରେ ସେହି 
ଜୀର୍ଣ୍ଣ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହଁ ପଡ଼ିଥାଏ। ଏହି ତ୍ୟାଗ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ମୃତ୍ୟୁ ବୋଲି ମାନିବା ଦରକାର । ଏଥୁପାଇଁ ମହାକାଳ 
ଜଗତକୁ ମର ଲୋକ ବା ମୃତ୍ୟୁଲୋକ କୁହାଯାଇଛି । ମହାକାଳ 
ଅନ୍ୟ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ହେଲା - ଭୋକ, ଶୋଷ, କାମ, କ୍ରୋଧ, 
ମୋହ, ଲୋଭ ଇତ୍ୟାଦି। ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଚାହଁଁଲେ ସାଧନା ବା 
ତପସ୍ୟାରେ ଜୟ କରାଯାଇପାରିବ। ମାତ୍ର ମରଣକୁ ଜୟ କରିବା 
ଅର୍ଥ ମରଣକୁ ମୃତ୍ୟୁରେ ପରିଣତ କରିବା। ଏହା କିପରି 
ସମ୍ଭବ... ? 


ଏହିପରି ˆମରଣ” ହେଉଛି ଅଚେତନରେ ମରିବା । 
“ମୃତ୍ୟୁ” ହେଉଛି ସଚେତନରେ ମରିବା | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ 
ନବକଳେବର ଲୀଳାରେ ଶ୍ରୀବିଗ୍ରହମାନଙ୍କ ଘଟ ପରିବର୍ଭନ 
ସଚେତନରେ ହୋଇଥାଏ। ମହାପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ, ମହାକାଳ 
ଶ୍ରୀବଳଭଦୂଙ୍କ ମାକ୍ପମରେ ନବକଳେବର ଲୀଳା କରାଇ ଏହି 
ରହସ୍ୟକୁ ଲୋକଶିକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ସୂଚାଇ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଆୟୁଧ 
ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର ମାଧ୍ଯମ । ବିସ୍ମୟର କଥା - ଚିହ୍ନଟ ହୋଇଥୁବା 
ବଳଭଦୂଙ୍କ ଦାରୁରେ, ହଳ ଲଙ୍ଗଳ ଚିହୁ ଦୁଇଟି ଲୋକାର୍ପିତ 
କରାଇ ଦେଇଥାନ୍ତି ବହୁ ପୂର୍ବରୁ। ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଅଂଶ ବିଶିଷ୍ଟ 
ମୂର୍ଭି ଚତୁଷ୍ଟୟଙ୍କ ଘଟ ପରିବର୍ତନ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଚେତନତାରେ ହଁ 
ହୋଇଥାଏ। 


ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଅସଂଖ୍ୟ ଲୀଳା ମଧ୍ଯରୁ ପାତାଳି ଲୀଳା 
ଅନ୍ୟତମ। ଏହା କେଉଁ ଆବହମାନ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ । 
ସ୍କନ୍ଦପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ବିଦ୍ୟାପତି ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ ଦର୍ଶନକରି 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରୁ ଅବନ୍ତିକୁ ଫେରିଯାଇ, ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କୁ ସବିଶେଷ 
ବିବରଣୀ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ। ରାଜା ମଧ୍ଯ ଅର୍ଚ୍ଚା ବିଗ୍ରହଙ୍କୁ 
ଚର୍ମଚକ୍ଷୁରେ ଦର୍ଶନ କରିବାପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉତ୍ସୁକତା ଚିତ୍ତରେ 
ନୀଳଶୈଳରେ ପହଞ୍ଚୁ ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ ନଦେଖି ବ୍ଯଥୁତ 


ମା ୭ 9 ଓ ମାମା ( ଓ ୯ । 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ହେଉଥ୍ବା ବେଳେ ଶୂନ୍ୟବାଣୀ ଶୁଣାଗଲା ¬ 


“ପ୍ରଭୁ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣରେଣୁ ଗର୍ଭରେ 
ନିଜକୁ ପାତାଳି କରି ଗୋପ୍ୟ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି ।”” 


““ଯ ଯୌ ପାତାଳ ବିଜୟଂ ମତ୍ତ୍ୟଲୋକେ ସୁ ଦୁର୍ଲଭଃ |”” 


ପାତାଳ ବିଜୟ ପରେ ମଉ୍ଭ୍ୟଲୋକରେ ଦର୍ଶନ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହି ପାତାଳି ଲୀଳା ହଁ ଅନ୍ୟ ସମୟମାନଙ୍କରେ 
ବିକାଶ ଲାଭକରି ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇଅଛି। ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି 
ଜଗତମୟ। ଚଉଦକୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ନେଇ ଗୋଟିଏ ଜଗତ। 
ସେ ତାଙ୍କ ଇଚ୍ଛାକୁ ନେଇ କେତେବେଳେ କେଉଁ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ 
କିପରି ଲୀଳା ରଚିବେ ତାହା କେବଳ ତାଙ୍କୁ ହି ଜଣା । ଅତୀତରେ 
ବହୁବାର ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପାତାଳି ଲୀଳାର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି। ଦୁର୍ଦ୍ଦାନ୍ତ 
ରକ୍ତବାହ୍ୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ଆକ୍ରମଣକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ, ଯେତେବେଳେ 
ଜଳପଥରେ ସୈନ୍ୟସାମନ୍ତ ନେଇ ମାଡ଼ିଆସିବା ସୂଚନା 
ମିଳିଥୁଲା, ସେତେବେଳେ ସେବକମାନେ ତପୂ୍ର ହୋଇ 
ଉଠିଲେ, ରାଜାଙ୍କ ସହିତ ପରାମର୍ଶ କରି ରାତାରାତି ଶଗଡ଼ିରେ 
ଜୀଉମାନଙ୍କୁ ବହନ କରାଇ ବାହାରି ଯାଇଥୁଲେ ଭାର୍ଗବୀ ନଦୀର 
ଦୋବନ୍ଧା ପେଣ୍ଡରୁ, କୁଆଖାଇ ନଇ ପଥ ଦେଇ ସୋନପୁରର 
ଗୋପାଳୀ ଘାଟକୁ । ସେଠାରେ ପ୍ରବାହିତ ମହାନଦୀର 
ଗୋଘାଟ... ନିକଟରେ ଗୋପଲୁ ନାମରେ ଛୋଟ ଗ୍ରାମ, ତାହା 
ଛଳିଆ ପାହାଡ଼ ପାଦଦେଶରେ | ଅନତି ଦୂରରେ ସୁଧାଲିପ୍ତ 
ମଣ୍ଡପ, ପାଖରେ ବାଘପଲ୍ଲୀ ଗ୍ରାମ। ସେହି ଗୁପ୍ତ ମଣ୍ଡପରେ 
ଜୀଉମାନଙ୍କୁ ୪୫ ବର୍ଷ ଧରି ଗୋପ୍ୟ କରାଇଥୁବା ବର୍ଭମାନ 
ସୁଧା ବିଜେ ମଣ୍ଡପ, ସୁଧାଲିପ୍ତ ମଣ୍ଡପ ମୁକସାକ୍ଷୀ ଭାବେ ସ୍ମରଣ 
କରାଇ ଦେଉଛି। ପୁନଶ୍ଚ ଅନେକ ବର୍ଷ ପରେ ଆୟୋଜନ 
କରାଗଲା ପାତାଳି ଲୀଳା । ଛଳିଆ ପାହାଡ଼ର ଏକ ମହାଗର୍ତରେ 
ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ପାତାଳି ବିଜେ କରାଇ ସେବକମାନେ ବାହୁଡ଼ି ଆସିଥ୍‌ଲେ 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର। କେତେକ ସେବାକାରୀ ସେହି ନିକଟସ୍ଥ ଗ୍ରାମରେ 
ରହିଗଲେ ମଧ୍ଯ। ଏହିପରି ବିତି ଯାଇଥୁଲା ୯୯ ବର୍ଷ । 
ସେତେବେଳକୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ତ୍ୟାଗ କରିବା ୧୪୪ ବର୍ଷ 
ବିତିଯାଇଥୁଲା। ପାତାଳି ଲୀଳାର ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ ନଥାଏ ସତ୍ୟ, 
ତଥାପି ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଇଚ୍ଛାକୁ ଅସମ୍ମତି କରିବ କିଏ ? ସମ୍ରାଟ ଯଯାତି 
କେଶରୀ ଓ ଆଦି ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉଦ୍ୂଯୋଗରେ ଜୀଉମାନଙ୍କ 
ଆଗମନ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଳିତ କରାଯାଇଥୁଲା ଓ ସଂସ୍କାର ବିଧ୍‌ରେ 
ଶୋଭା ପାଇଥୁଲେ ରନ୍‌ସିଂହାସନରେ ଶ୍ରୀବିଗ୍ରହ ସମୂହ... | 


ଏହାପରେ ଯେଉଁ ପାତାଳି ଲୀଳା ଦେଖାଯାଇଥୁଲା, ତାହା ଥୁଲା 
କଳାପାହାଡର ହୃଦୟ ବିଦାରକ ଆକ୍ରମଣର କାଳ। ଏଥର 
ମଧ୍ଯ ମହାପ୍ରଭୁମାନଙ୍କୁ ଭାର୍ଗବୀ ନଦୀ ଦେଇ ଚିଲିକାର ହାତୀପଡ଼ା 
ଗାର ବାଲ୍ଲ କ। ଗଦ୍ଭରେ ପାତାଳି ଲୀଳ। 
୧୫୬୮ ମସିହାରେ କରାଯାଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ଗୃହଶତ୍ୁ, 
ସ୍ଵାର୍ଥନ୍ଵେଷୀ, ଦାନପାତ୍ର ପାହାଡ଼ ସିଂହ କଳାପାହାଡ଼କୁ 
ଜଣାଇଦେବାରୁ, ଆକ୍ରମଣ ସହ ହାତୀପଡ଼ାକୁ ଜନଶୂନ୍ୟ କରି, 
ହାତୀ ପିଠିରେ ଜୀଉମାନଙ୍କୁ ଲଦି ଗଙ୍ଗା ନଦୀ କୂଳରେ ଅଗ୍ନି 
ସଂଯୋଗ କରିବା ସହ, ନିଜେ ଦହନ ଜ୍ବାଳାରେ ଛଟପଟ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ଓ ଶରୀର ଫାଟି ଝଡ଼ି ପଡ଼ୁଥୁଲା ମାଂସଖଣ୍ଡ, 
ଅନୁଚରମାନଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରାଣ ଧରି ପଳାଇ ଯାଇଥୁଲା ନିଜ 
ବାସସ୍ଥାନକୁ। ହୁଏତ ଏହା ଥୁଲା ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଦହନ ଲୀଳା। 
ଗଙ୍ଗାମାତାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେବାର ସୁଖାନୁଭୂତି ! ନହେଲେ ବିଶର 
ମହାନ୍ତିଙ୍କ ପରି ଜଣେ ଭକ୍ତ କିପରି ପିଛାଧରି ଜଳନ୍ତା ନିଆଁରୁ 
ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ସାଉଁଟି ମୃଦଙ୍ଗ ଖୋଳରେ ଭରି ନୀଳାଚଳ ଧାମରେ 
ବିଜେ କରାଇଥାନ୍ତେ ! ବହୁବାର ପାତାଳି ଲୀଳାରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ତ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସେ ଅକ୍ଷୟ ବ୍ବହ୍ମ ଆଜି ବି ସୁରକ୍ଷିତ। ତାଙ୍କ ଲୀଳା 
ସାର୍ଥକ ହୋଇଛି। କେତେ ବଣ, ପାହାଡ଼, ମନ୍ଦିର, ଆଶ୍ରମ, 
ମାଟି, ପାଣି ଇତ୍ଯାଦି ଭିତରେ ମାତ୍ର ନବକଳେବର ଲୀଳା 
କେବଳ, କୋଇଲି ବୈକୁଣ୍ଡସ୍ଥିତ ପବିତ୍ର ପାତାଳପୁରୀରେ 
ଶିଆଳୀ ଲତା, ତଳଗୁପ୍ତ ରହସ୍ଯ ମହାଗର୍ଭରେ ନିର୍ବାହ 
କରାଯାଇଥାଏ, ଯାହାକି ଅଣ ଲେଉଟା... | ନବ ନିର୍ମିତ ନବୀନ 
ସୁନ୍ଦର ନୀଳ ଇନ୍ଦିବର ଘନ ବିଗ୍ରହ ରୂପରେ ଶ୍ରୀଜଗନାଥ ଭକ୍ତଙ୍କ 
ଗହଣରେ ବିକଶିତ ହୋଇ ରନ୍୍‌ସିଂହାସନରୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସନ୍ତି 
ବଡ଼ଦାଣ୍ଡ ନନ୍ଦିଘୋଷକୁ, ଗୁଣ୍ଢିଚା ନାମରେ ଯାତ୍ରା ବଢ଼ାଇବା 
ପାଇଁ... | ସନ୍ଥ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ଭାଷାରେ - 


ସେହି ମହାଭାବ ମୁହିଁ ରଥେ ପ୍ରଚାରିବି 
ନବଦିନ ଯାତ୍ରା ରଚି ଜଗତେ ତାରିବି। 
ଧନ୍ୟ ପ୍ରଭୁ ! ଧନ୍ୟ ତୁମ ଲୀଳା। 


ମୈଥିଳୀ ନିବାସ 
ପ୍ଲଟ୍‌ ନଂ-୫୮, ଗଜପତି ନଗର, ପୁରୀ- ୨ 


ପାପ କସ୍‌ ର ୪ଫଆ।। 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ପରଂବ୍ବହ୍ମ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 


ନବକଳେବର ବର୍ଷ ଯେତେବେଳେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ପୁରାତନ ବିଗ୍ରହଙ୍କ ନାଭି ମଣ୍ଡଳରୁ ବ୍ରହ୍ମ ବାହାର କରି ନୂତନ 
ବିଗ୍ରହଙ୍କ ଦେହରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଏହି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଚକ୍ଷୁରେ ପଟି ବନ୍ଧା ଯାଇଥାଏ । 
ହସ୍ତରେ ପଟି ବନ୍ଧା ଯାଇଥୁବାରୁ ସେ ସ୍ପର୍ଶ 
ଅନୁଭବ ବି କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଭଗବାନ ଅଟନ୍ତି । 
ଭଗବାନଙ୍କ ସାକାର ଓ ନିରାକାର ଦୁଇଟି 
ରୂପ ଅଛି । ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵର୍‌ପ 
ସଦାବେଳେ ଦ୍ଵିଧା ବିଭକ୍ତ ମନେ ହୁଏ, 
ଯଥା- ସାକାର ଓ ନିରାକାର ଏବଂ ସଗୁଣ 
ଓ ନିର୍ଗୁଣ । ଦୁଇଟି ପରିସ୍ଥିତି ଲାଗି 
ସାଧାରଣ ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ବା 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହଁ । 
ଗୋଲକ ଧାମରେ ବିଦ୍ୟମାନ ନିରାକାର ବ୍ବହ୍ମ କୁହାଯାଉଥୁବା 
ବେଳେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଭଗବାନଙ୍କର ସାକାର ରୂପ ଅଟେ । 
ଗୋଲକଧାମର ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଏକ ଏବଂ ଅଦ୍ଵିତୀୟ 
ଅଟନ୍ତି । 

ଆଦିତ୍ୟ ମଣ୍ଡଳରେ ବ୍ରହ୍ମ ଜ୍ୟୋର୍ତିମୟ ପାତ୍ରରେ 
ଆବରଣ ହୋଇଅଛନ୍ତି। ହେ ପ୍ରଭୁ ! ଭଗବାନ ! ଧର୍ମରେ 
ସତ୍ୟତା ଉପଲବ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ଏହି ଜ୍ୟୋତିମୟ ଆଢୁଆଳ ଦୂର 
କରି ଦିଅନ୍ତୁ । ସୁତରାଂ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିପାରିବି । 
ଆମ୍ଭେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଦେଖିପାରୁ ନାହୁଁ । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 


ଶିବସୁନ୍ଦର ପଟ୍ଟନାୟକ 


କରାଯାଉଅଛି ଯେ ଜ୍ୟୋତି ଅପସାରଣ କରିଦେଲେ ଜୀବ/ 
ଭକ୍ତ ତାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିପାରିବେ। ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତମ୍‌ରେ ମହଷି 
ବେଦ ବ୍ୟାସ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମଦର୍ଶନ କହିଅଛନ୍ତି । ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ 
ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ। ବ୍ରହ୍ମଦର୍ଶନ ଶବ୍ଦ ସହଜରେ 
ବୁଝାପଡ଼ୁଥ୍‌ଲେ ହେଁ ଦୂରଦର୍ଶନ ଶବ୍ଦ- ଯାହାର 
ଦର୍ଶନ ଦୂରୁହ ବା ସହଜଲବ୍ଧ ନୁହେଁ, ସେହି 
ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଅଛି । 


ପରଂବ୍ରହ୍ମ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ 
ସେହି ସ୍ଵପାଧ୍‌କ ବ୍ବହ୍ମ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ 
ଅଟନ୍ତି। ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟାମୂକ ଓ 
କାରଣାମୁକ ବ୍ରହ୍ମ ପୂଣ୍ତ୍ରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାନ୍ତି। 


ଏକ ବ୍ୟାକରଣଗତ ସୂଚନା- 
ପାଣିନିଙ୍କ ଅବଦୋଉ୍ଭ୍ୟାଂଦ୍ଧେ ସୃତ୍ର 
ଅନୁସାରେ ରେଫଯୁକ୍ତ ବ୍ୟଞ୍ଜନ ବର୍ଣ୍ଣ ଦୀର୍ଘ ହୁଏ, ଯଥା - “ର 
ଣ” ସମିଶ୍ରଣରେ “ର୍ଣ” ହୁଏ ଏବଂ “ରଯ” ସମିଶ୍ରଣରେ ର୍ଯ 
ହୁଏ। ସଂସ୍କୃତରେ ପୂର୍ଣ ଓଡ଼ିଆରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ 
ସୂର୍ଯ ଓଡ଼ିଆରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ। ଉପରୋକ୍ତ ମନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଆ ପାଠକଙ୍କ 
ସୁବିଧା ପାଇଁ ଲେଖାଯାଇଅଛି। 


ଗୋଟିଏ ଦୀପରୁ ଅନେକ ଦୀପ ପ୍ରଜ୍ସଳନ କଲେ ହେଁ 
ମୂଳ ଦୀପରେ ଶିଖା କିଛି କ୍ଷୁଣ୍ଡ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁ 
ଦୀପଗୁଡ଼ିକ ମୂଳ ଦୀପରୁ ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ କରାଯାଇଥାଏ, 
ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ମୂଳ ଦୀପ ପରି ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ହୋଇଥାଏ । 


ମା ୭ 9 ଓ ମାମା ( ୭ ୧) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ପୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ଲୀଳାର ସେହି ହିଁ ବିଶେଷତ୍ସ 
ଅଟେ । ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ଯେତେ ଯେତେ ଅବତାର ହେଲେ 
ହେଁ ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କର କିଛି ଅଂଶ କ୍ଷୁଣ୍ଣ ହୋଇ ନଥାଏ ଏବଂ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବତାର ବା ଅବତାରୀ ସେହିପରି ପୂର୍ଣ୍ତବ୍ରହ୍ମ - ଅଂଶ 
କିଛି କ୍ଷୁଣ୍ଟ ନୁହେଁ। ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସାକାର ଭଗବାନ ବୋଲି ଆମେ 
ଜାଣିଅଛେ। ଅନେକ ଓଡ଼ିଆ କବି। ଭକ୍ତ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କଠାରୁ 
ଅବତାର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁବା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଅଛନ୍ତି । 


ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଶ୍ରୀରାମ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜନ୍ମ ବିଧ୍‌ ପାଳନ 
ଅବସରରେ ଯେକୌଣସି ଭକ୍ତ କରାଯାଇଥିବା ବିଧୁରୁ ତାହା 
ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବ । 


ଆମେମାନେ ମାୟୀକ ଚକ୍ଷୁରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଆକାର 
ବିରାଟତ୍ସ ଯେତେ ଦେଖିପାରୁଅଛେ ପ୍ରକୃତରେ ତାଙ୍କର ଆକାର 
ଅତି ବଡ଼ ଅଟେ । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଦୟାର ସାଗର ଅଟନ୍ତି । 
ନୂସିଂହ ଅବତାର ମଧ୍ଯ ଦୟାର ସାଗର ଥୁଲେ । ସେ ଅତ୍ୟାଚାରୀ 


ହିରଣ୍ୟ କଶିପୁକୁ ମାରିଥୁଲେ ସତ୍ୟ ମାତ୍ର ସାମାନ୍ୟ ବାଳକ 
ପ୍ରହ୍ନାଦକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥୁଲେ | ନୃସିଂହଙ୍କ ଅବତାରଠାରୁ ଭକ୍ତ 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦୃଢ଼ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦେଖି ଆସୁଅଛେ । 


ପରମ ପୁରୁଷ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସେହି ଅନୁସାରେ 
ବିରାଟକାୟ ଅଟନ୍ତି । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଶାଳତାର ପରିକଳ୍ପନା 
ରକ୍‌ବେଦ ମନ୍ତ୍ରରୁ ଆମେ ଉପଲବ୍ଧି କରୁଅଛେ । ଅନ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ କ୍ୁଦୁ ପରିସର ଆମେମାନେ କଠୋପନିଷଦରୁ 
ପାଇପାରିବା । 


ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଦେଖୁବାର ବସ୍ତୁ ନୁହନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ 
କରିହେବ । ସେଥପାଇଁ ଭକ୍ତି ଭାବ ଦରକାର । 


କନକମୃଗ”, କାରାଗାରପଥ 
ଖୋର୍ବାଁ 


ଝଙ୍କଡ଼ବାସିନୀ 


ଝଙ୍କଡ଼ବାସିନୀ ମାଆ ତୁ ଶାରଳା 
ଭକତର ହେଉ ସାହା 
ସଙ୍କଟୁ ଉଦ୍ଧାରୁ ଦୁଃଖ ଦୂର କରୁ 
ଭରି ଜୀବନରେ ରାହା । 
ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ତୁହି 
କେତେ ନୂଆ ରୂପ ନେଇ 
ଦୁଷ୍ଟଙ୍କୁ ବିନାଶି ଅଶାନ୍ତରୁ ଶାନ୍ତି 
କରିଥାଉ ସଦା ମହୀ । 
ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ଯେଣୁ ତୋର ଶକତିରେ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଆତଯାତ 
ଗ୍ରହରାଜି ସାଥେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ତାରା 
ନିଜ ବଳୟରେ ଖ୍ୟାତ । 


ଦିଲ୍ଲୀପ କୁମାର ବେହୁରା 


ସବୁରି ଶକତି ଆଧାର ତୁହି ମା” 
ତୋ ଦୟାରେ ସବୁ ଚାଲେ 
ଭକତ ଭକତି ପାଇ ତୋର ଶକ୍ତି 
ପରିଚୟ ତାକୁ ମିଳେ । 
ମାଆ ହେଲେ ସାହା ସବୁ ଯେ ସମ୍ଭବ 
ଅସମ୍ଭବ କିଛି ନାହଁ 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମାତା ଶୁଣୁଥାଅ ଡାକ 
ସବୁରି ହୃଦୟେ ରହି । 


ଗ୍ରାମ-ପୋଖରୀଆ 
ପୋ-ମହୁଲିଆ, ରାଜନଗର, କେନ୍ଦ୍ରାପଡା 


(୫୨) ୮୮ «9 9 ୫୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ଗୁରୁଗୌରବ 


ଉପଯୁକ୍ତ ଗୁରୁଙ୍କ ବିନା ସାହାଯ୍ୟରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିବା ବା ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା ଆଦୌ ସହଜସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ । 
ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଗୁରୁଙ୍କ ଭୂମିକା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ଗୁରୁ ଜୀବନକୁ 
ନୂତନ ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ଦେଇଥାନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ରୂପକ ଚନ୍ଦ୍ର 
ଆଲୋକରେ ମଣିଷର ଅଜ୍ଞାନ ରୂପକ ଅନ୍ଧକାର ଗନ୍ତବ୍ୟ ପଥରୁ 
ହଟିଯାଇଥାଏ । ତା'ର ପ୍ରାଣ ଶୀତଳ ଓ ସ୍ଵିଗ୍ଧ ହୋଇ ଉଠେ । 
ଧର୍ମାଧର୍ମର ମର୍ମଜ୍ଞ ହେଲେ ଗୁରୁ । ସେ ଧର୍ମ ଅଧର୍ମର ବିଶେଷ 
ପ୍ରବର୍ତକ । ସେ ପିତା, ସେ ମାତା, ସେ ଭଗବାନ୍‌ ଓ ସେ 
ଜୀବନର ଗତି । କୃଷ୍ଣ ଯେପରି ରୁଦ଼ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି । ରୁଦ଼ 
ଯେପରି ଗୁରୁ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି । ସଦାଶିବଙ୍କଠାରୁ ଗୁରୁ 
ପରମ୍ପରାର ହିଁ ଶୁଭାରମ୍ଭ । ସ୍ଵୟଂ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତାଙ୍କ ଇଙ୍ଗିତରେ 
ଗୁରୁପୂଜାର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । ଗୁରୁପୂଜା ବିନା ଭଗବାନଙ୍କ 
ପୂଜା ନିଷ୍ଫଳ । ସଦୂଗୁରୁଙ୍କ ମହିମା କିଏ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିପାରିବ । 
କେହି ସମୁଦୂରେ ବୁଡ଼ ପକାଇଲେ ତାକୁ ସବୁ ତୀର୍ଥ ଓ ପବିତ୍ର 
ନଦୀର ସ୍ବାନଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି ଜଣେ 
ସଦୂଗୁରୁଙ୍କ ଆଶ୍ରିତ ହେଲେ ସେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ଵର 
ସ୍ଵରୂପ ତ୍ରିମୂଭ୍ି ଯଥା ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରିବାର ଫଳ 
ପାଇଥାଏ । ଗୁରୁଦେବଙ୍କ ସେବା ବିନା କରାଯାଇଥିବା ତପ, 
ତୀର୍ଥାଟନ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟର୍ଥ । ଗୁରୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଶିଷ୍ୟ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଯିଏ ଶିବ ସେ ହିଁ ଗୁରୁ । 
ସେହି ଶିବ ହିଁ ଗୁରୁ ରୂପରେ ସାରା ସଂସାରରେ ଭ୍ରମଣ 
କରୁଛନ୍ତି । ଗୁରୁ ଶବ୍ଦଟି ମଣିଷ ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରୁ ହଁ ରହି 
ଆସିଛି । ଆମ ଦେଶ ଅପେକ୍ଷା ଅନ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ 
ଗୁରୁମାନଙ୍କର ସ୍ଥାନ ଓ ମାନ ବହୁ ଉଚ୍ଚରେ । ଆମେ ସମସ୍ତେ 


ଡକ୍ସର ଶରତ ଚନ୍ଦ୍ର ପରିଡ଼ା 


ଗୁରୁ ଶବ୍ଦ ସହିତ ପରିଚିତ । ଚାଣକ୍ୟଙ୍କ ପରି ଗୁରୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ନିର୍ମାତା । ସନ୍ଦୀପନିଙ୍କ ପରି ସଂସ୍କୃତିର ରକ୍ଷକ । ଏହାର ସଂଜ୍ଞା 
କିପରି ସୂକ୍ଷ୍ମ ଓ ଏହାର ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ କିପରି ବ୍ୟାପକ ତାହା 
ଆଲୋଚନା ସାପେକ୍ଷ । 


ଜୀବନ ନିର୍ମାଣରେ ଗୁରୁଙ୍କର ଭୂମିକା: ପ୍ରତି ଆଡ୍ଗା 
ଦିନେନାଦିନେ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଏହା ସୁନିଣ୍ଢିତ । ଶେଷରେ 
ସେ ପରମ ସତ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧି କରିବ । ମୁନିରଷିମାନେ ଏହା 
ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜାଣି ପାରିଛନ୍ତି । ଆମେ ବର୍ଭମାନ ଯାହା, 
ତାହା ଆମ ଅତୀତ କର୍ମର ଫଳ । ଆମେ ଭବିଷ୍ୟତରେ କ”ଣ 
ହେବୁ, ତାହା ଆମ ବର୍ତମାନର ଚିନ୍ତା ଓ କର୍ମ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ। ନିଜ ଭାଗ୍ୟ ନିର୍ମାଣରେ ବାହାରର କେହି ଦାୟୀ ନୁହଁନ୍ତି । 
କିନ୍ତ ଅଧିକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜ ଭାଗ୍ୟ ନିଜେ ନିର୍ମାଣ 
କଲାବେଳେ କିଛି ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ହୋଇ ପଡ଼ିଥାଏ । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ମଣିଷର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଥାଏ । 
ଆତ୍ନକଲ୍ୟାଣ ତ୍ବରାନ୍ବିତ ହୁଏ । ସେ ପବିତ୍ର ଓ ପରିପୂର୍ଣ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ । 


ବିକାଶ ପାଇଁ ଯେଉଁ ପ୍ରେରଣା ଓ ଆବେଗିକ ତାଡ଼ନା 
ଲୋଡ଼ା, ତାହା ପୁସ୍ତକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ମିଳି ନଥାଏ । ଗୋଟିଏ 
ଆତ୍ନା ଆଉ ଗୋଟିଏ ଆତ୍ନାଠାରୁ ହଁ ପ୍ରେରଣା ପାଇପାରେ, 
ଅନ୍ୟ କେଉଠୁଁ ନୁହେଁ । ପୁସ୍ତକ ପଠନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 
ହୋଇପାରୁ, ମାତ୍ର ଶେଷରେ ଦେଖିଲା ବେଳକୁ ଆମର 
କୌଣସି ଆଡ଼୍ଧିକ ବିକାଶ ଘଟି ନଥାଏ । ପୁସ୍ତକ କେବଳ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନର ମାନଚିତ୍ର । ତେଣୁ ଆମ ଭିତରୁ ଅନେକ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟକର ଆଧ୍ୟାଡ଼୍ମିକ ଭାଷଣ ଦେଇପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ 


ମା ® ଓ ଓ ମା ଓ”) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଯେତେବେଳେ ବାସ୍ତବ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବା କଥା ଉଠେ, 
ସେମାନେ ଅସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି । ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଇଥା'ନ୍ରି । ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରୁ ଏହି ଆତ୍ମିକ ପ୍ରେରଣା ଆସିଥାଏ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଗୁରୁ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ପାଖକୁ ଏହି ପ୍ରେରଣା ଆସେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଶିଷ୍ୟ । ଏହି ପ୍ରେରଣା ଦେବା ଓ ନେବା ଲୋକ ଉଭୟ ଏଥିପାଇଁ 
ୟୋଗ୍ୟ ଓ ସମର୍ଥ ହେବା ବାଞ୍ଚନୀୟ । କ୍ଷେତ୍ରଟି ଭଲ ଭାବରେ 
କର୍ଷିତ ଓ ବୀଜଟି ଜୀବନ୍ତ ଥିଲେ ବୀଜର ବିକାଶ ସୁନିଶ୍ଚିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଯିଏ ଧର୍ମର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରଚାରକ ତାଙ୍କର ଅଦ୍ଭୁତ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ଯିଏ ଏହି ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି ସିଏ 
କୁଶଳୀ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଯିଏ ଯେତେ ବିଦ୍ଵାନ ବା ବେଦବେଦାନ୍ତ 
ବିଶାରଦ ହୁଅନ୍ତୁ ନା କାହଁକି, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜଣେ ଯୋଗ୍ୟ ପଥ 
ପ୍ରଦର୍ଶକଙ୍କର ସହାୟତା ପାଇ ନାହାନ୍ତି , ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚି ପାରନ୍ତି ନାହଁ । ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକଙ୍କର ପଦଚିହ୍ନ 
ଅନୁସରଣ କଲେ ମାର୍ଗରେ ଥିବା ଗହ୍ଵର, ଖାତ ତଥା ହିଂସ୍ର 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭୟରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିପାରିବ । ନାନକ କହନ୍ତି: ଗୁରୁ ତାଙ୍କର 
ଚିକୁର ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କଠାରେ ଲଗ୍ନ କରାଇ ଦେଇଛନ୍ତି, ସତ୍ୟସଖା 
ସଦ୍‌ଗୁରୁ ହେତୁ ସେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ନିକଟରେ ଶରଣାଗତ ହୋଇ 
ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିପାରିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ମୋହ ଗତ ହୋଇଛି, ସେ 
ଯୋଗୀ ଓ ବୈରାଗୀ ହୋଇପାରିଛନ୍ତି, ଘଟଘଟରେ ସେହି 
ପ୍ରଭୁଙ୍କର ମଧୁର ବାଦନ ଶୁଣି ପାରୁଛନ୍ତି । ସେ ପୁଣି କହନ୍ତି 
ହେ ଭାଇ, ତୁମେ ଯଦି ପାଣିରେ ପହଁରିବ, ତେବେ ସନ୍ତରଣର 
କୌଶଳ ଶିଖିନିଅ, ସେହି କୁଶଳୀ ପହଁରାଳୀଙ୍କଠାରୁ ଯିଏ ଏହି 
ସଂସାର ସାଗରକୁ ମଧ୍ୟ ପାରି ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ସନ୍ଥସୁନ୍ଦର 
ଦାସ କହନ୍ତି: ସଦୂଗୁରୁ ମଣିଷକୁ ଗୃହକୂପରୁ ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି । 
କର୍ମକାଳିମା ଦୂର କରି ଜୀବକୁ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପ କରି ଦିଅନ୍ତି । 


ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶର ସ୍ଵଭାଵ: ଦେଦଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା 
ମନୁଷ୍ୟର ଯେଉଁ ନୂତନ ଜନ୍ମ ଘଟେ, ତାହା ଇହ ଓ ପର 
କାଳରେ ଚିରନ୍ତନ ହୋଇ ରହେ । ପିତାମାତାଙ୍କଠାରୁ ଯେଉଁ 
ଶରୀର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ତାହା ସ୍ଥୁଳ ଓ ମରଣଶୀଳ | ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରୁ 
ଯେଉଁ ଶରୀର ଜାତ ହୁଏ, ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ଭାବରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ସତ୍ୟ 
ଓ ଅମୃତ । ସେହି ସୃକ୍ଷ୍ମଦେହ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦମୟ ଓ ବିନାଶ ରହିତ । 
ଗୁରୁ ହଁ ଶିଷ୍ୟକୁ ଅବିଦ୍ୟାର ପର ପାରକୁ ନେଇ ତାକୁ ତା'ରି 
ଦେଇଥାନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତ କବି ବାଣଭଟ୍ଟ କହନ୍ତି ପ୍ରକୃତ ଗୁରୁଙ୍କ 


ଉପଦେଶ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଜଳରହିତ ସ୍ନାନ ଯେ କି ସମସ୍ତ 
ମଳିନତାକୁ ପରିଷ୍କାର କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ । ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶ 
ହେଉଛି ଏକ ପ୍ରକାର ବୃଦ୍ଧତ୍ସ, ଯେଉଁଥିରେ କି ଶୁକ୍ଳକେଶତ୍ସ 
ଆଦି ଶାରୀରିକ ବିକାର ଉପନ୍ନ ହୋଇ ନଥାଏ । ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଏହା ଏକ କଣ୍ତଭୂଷଣ, ଯାହାକି ସ୍ଵଣ୍ତ୍ୱରେ ନିମିତ ହୋଇ 
ନଥାଏ। ଏହା ଏକ ପ୍ରକାର ଜାଗରଣ ଯେଉଁଥିରେ କି ଉଦବେଗ 
ନଥାଏ । ଯାହାର ମନ ନିର୍ମଳ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ମନରେ ଗୁରୁଙ୍କ 
ଉପଦେଶ ନିର୍ବାଧରେ ପ୍ରବେଶ କରେ । ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ 
ଦୁଷ୍ଟ, ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶ ଯେତେ ନିର୍ମଳ ହେଲେ ମଧ୍ୟ 
ସେମାନଙ୍କ କର୍ଣ୍ଣରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଅନେକ ବେଦନା ଜାତ 
କରାଇଥାଏ । ଯେଉଁ ହୃଦୟ କନ୍ଦର୍ପର ବାଣ ପ୍ରହାରରେ ଜର୍ଜରିତ 
ହୋଇଥାଏ, ସେଠାରେ ଗୁରୁଙ୍କର ଉପଦେଶ କଣା ମାଠିଆରୁ 
ଜଳ ସଦୃଶ ଧୀରେ ଧୀରେ ତଳକୁ ବୋହିଯାଏ । 


ଆଜିର ଜୀବନଧାରାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କଲେ ଜଣାଯାଏ 
ଯେ ଉପଯୁକ୍ତ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଓ ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନର ଅଭାବରୁ କୋଟି କୋଟି 
ଜୀବନ ଲକ୍ଷ୍ୟଭ୍ରଷ୍ଟ । ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଜାଣିଲେ ମଧ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ 
ପହଞ୍ଚିବାର ମାର୍ଗ ବିଷୟରେ ଜାଣି ନପାରି ଜଙ୍ଗଲରେ ପଥହରା 
ପଥିକ ପରି ଲୋକେ ଏଣେତେଣେ ଘୂରି ବୁଲୁଥିାଂଂନ୍ତି । ଭ୍ରାନ୍ତି 
ଦ୍ଵାରା ସଂକ୍ରମିତ ହୋଇ ଖାଲଖମାରେ ପଡ଼ି ଜଖମ ହୁଅନ୍ତି । 
କାଚଟାରେ ଆଘାତ ପାଇ ରକ୍ତଜର୍ଜରିତ ହୁଅନ୍ତି । ଆଜି ସତ୍‌ 
ଚେତନା ମନୁଷ୍ୟଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯିବା ଦ୍ଵାରା ସେ ଥଳକୂଳହୀନ 
ହୋଇ ପଡ଼ିଛି । ସ୍ଥୂଳ ଶରୀର ଭିତରେ ଏକ ଆତ୍ନା ରହିଛି । 
ସେ ପ୍ରତି ମୁହୁତ୍ତରେ ଆମକୁ ଚେତେଇ ଦେଉଛି । ମାତ୍ର ଆତ୍ମାର 
ଡାକରାକୁ ସେ ଶୁଣି ନଶୁଣିଲା ପରି ଏଡେଇ ଦେଇ ଚାଲିଛି । 
ଏପରି ଅସହାୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଜଣେ ଗୁରୁ ମଣିଷର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥିର 
କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇ ତାକୁ ଆତ୍ୁସଚେତନ କରିଥାନ୍ତି । 
“ସଙ୍କେତ ବିଦ୍ଯା ଗୁରୁମୁଖଗମ୍ୟା” ହୋଇଥିବାରୁ ସେହି 
ବିଜ୍ଞପରମ ପୁରୁଷ ବା ଗୁରୁଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । 
ଶିଷ୍ଯର ଅଜ୍ଞାନକୁ ଗ୍ରାସ କରୁଥିବାରୁ ସେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ । 
ସେଥିପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି- ଅଜ୍ଞାନଗ୍ରାସକଂ ବ୍ରହ୍ମ ତସ୍ମୈ ଶ୍ରୀଗୁରବେ 
ନମଃ । ମରଣଶୀଳ ମାନବ ଗୁରୁଙ୍କ ମୁଖରୁ ସଙ୍କେତ ବିଦ୍ୟା 
ଶ୍ରବଣ କରି ଆତ୍ନାର ସୃକ୍ଷ୍ମ ସ୍ବରୂପ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହୁଅନ୍ତି । 
ଶରୀର ସ୍ଥୁଳ ଓ ଆତଡ୍ନା ସୃକ୍ଷ୍ମ । ଶରୀର ଜଡ଼ ଆତ୍ଲା ଚେତନ । 


( ୫୪) ୮୮୮ «9 9 ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଏହି କଥା ସେ ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ସିଧା ଶ୍ରବଣ କରି ଶରୀରଠାରୁ 
ଆତ୍ଟ। ଅଲଗ। ବୋଲି ଜାଣେ । ଆତ୍ଟ। ହେଉଛି 
ମହାଆନନ୍ଦଦାୟୀ । ଏହା ବିଶ୍ବକୁ ଧାରଣ କରିଛି । ଆତ୍ନାର 
ସ୍ଵରୂପ ଜ୍ଞାନବନ୍ତ ଶିଷ୍ୟ ବୁଝି ପରମ ସୁଖ ଓ ଅନନ୍ତ ଅମୃତ 
ଲାଭ କରେ । 


ଗୁରୁ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟୁପୂତ୍ତି ଓ ପରିଭାଷା: ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଗୁରୁ ଶବ୍ଦର ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । କେତେକ କହନ୍ତି: 
ଗୁ” ଅର୍ଥ ଅନ୍ଧକାର, “ରୁ” ଅର୍ଥ ଆଲୋକ | ଯିଏ ଅଜ୍ଞାନ 
ଅନ୍ଧକାରରୁ ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକକୁ ପଥ କଢାଇ ନିଅନ୍ତି ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ଗୁରୁ । 


ଗୁରୁ” ଶବ୍ଦର ବ୍ୟପୂଭିଗତ ଅର୍ଥ ଆଲୋଚନା କଲେ 
ଜଣାଯାଏ ଏହା 'ରଗୃ ଧାତୁରୁ 'ଉ” ପ୍ରତ୍ୟୟ ଯୋଗରେ ଗଠିତ | 
ମାତ୍ର ଏହି “ଗୃ' ଧାତୁ ରଗ୍‌ ବେଦରେ ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଛି । ସେମାନେ ହେଲେ ପ୍ରଶଂସା କରିବା, ଘୋଷଣା 
କରିବା, ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନା କରିବା, ଜାଣିବା, ଜଣେଇବା, 
ଗିଳିଦେବା, ମୁଖରୁ ଉଦ୍ଗୀରଣ କରିବା ଓ ଶିକ୍ଷାଦାନ କରିବା 
ଇତ୍ୟାଦି । ଅତଏବ ବିଦ୍ୟାରମ୍ଭରେ ଯିଏ ଇଷ୍ଟ ପ୍ରଶଂସା ବା 
ସ୍ତୁତି କରାନ୍ତି ସେ ଗୁରୁ । ପରମ ସତ୍ୟ ପରମ ବ୍ଵହ୍ମଙ୍କ ଅବସ୍ଥିତି 
ଯିଏ ଜାଣନ୍ତି, ନିଜେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସେ ସେହି 
ସ୍ଥିତି ସଂପର୍କରେ ଘୋଷଣା ପୂର୍ବକ ଶିକ୍ଷାଦାନ କରନ୍ତି, ଉପଦେଶ 
ଦିଅନ୍ତି ସେ ହେଲେ ଗୁରୁ । ସତ୍ୟାର୍ଥପ୍ରକାଶରେ କୁହାଯାଇଛି 
'ଗୃ-ଶବ୍ଦେ' ଧାତୁରୁ ' ଗୁରୁ” ଶବ୍ଦର ଉପୂଭି | ଯିଏ ଧର୍ମୋପଦେଶ 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ସେ ଗୁରୁ ଅଟନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନ୍ୟ ନାମ ଗୁରୁ । 
କାରଣ ସେ ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରେ ଅଗ୍ନି, ବାୟୁ, ଆଦିତ୍ୟ, ଅଙ୍ଗିରା 
ତଥା ବ୍ରହ୍ମା ଆଦି ଆମର ଗୁରୁମାନଙ୍କର ଗୁରୁ ରଷିଗଣଙ୍କୁ 
ସତ୍ୟଧର୍ମ ପ୍ରତିପାଦକ ସକଳ ବିଦ୍ୟାଯୁକ୍ତ ବେଦର ଉପଦେଶ 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଓ ଅବିନାଶୀ ଅଟନ୍ତି । 


ଶିଷ୍ୟ ଯଦି ଏକାନ୍ତ ହୃଦୟରେ, ଦୃଢ଼ ଚିତ୍ତରେ ଓ ନିର୍ମଳ 
ହୃଦୟରେ ଗୁରୁଙ୍କ ସେବା କରୁଥାଏ, ତେବେ ଗୁରୁ ତାହାର 
ଅଜ୍ଞାନକୁ ବିନାଶ କରିଥା'ନ୍ତି। ଯିଏ କୌଣସି ବିଷୟରେ ଆମକୁ 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ତଥା ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବାର 
କଳାକୌଶଳ ଶିଖାନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଗୁରୁ କୁହାଯିବା ଯଥାର୍ଥ ଅଟେ | 


ଗୁରୁ ଅର୍ଥ ମଧ୍ୟ ଗରୀୟାନ୍‌ ବା ଓଜନଦାର । ଗୁରୁ ସବୁବେଳେ 
ଜ୍ଞାନ ଓ ତଭ୍ଜ୍ଵରେ ଗଭୀର ଓ ଗମ୍ଭୀର । ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଗୁରୁ 
ସତ୍ୟପରାୟଣ ଓ ଧର୍ମପରାୟଣ । ଶାସ୍ତ୍ରର ସାର ନିର୍ଯ୍ୟାସ ନିଜେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣରେ ତାହା ପ୍ରୟୋଗ 
କରନ୍ତି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଗୁରୁ । ଯିଏ ନିରପରାଧୀ, ନିନ୍ଦାକୁ 
ସହ୍ୟ କରିବାର ଶକ୍ତିଯୁକ୍ତ, କ୍ରୋଧଶୂନ୍ୟ, ପ୍ରବଞ୍ଚନାରହିତ, ଛଳନା 
ଶୂନ୍ୟ, ଘୃଣା ଓ ଗର୍ବହୀନ, ଗୁଣୀ, ହିଂସାଦ୍େଷ ରହିତ, ଯାହାର 
ନିଷ୍ଠୁରତା ନାହିଁ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟସୁଖ ଓ ଉପଭୋଗ ପ୍ରତି ଯାହା ମନରେ 
ଲାଳସା ନାହିଁ ଓ ଯିଏ ଉପଯୁକ୍ତ ମାର୍ଗ କ”ଣ ତାହା ଜାଣନ୍ତି 
ଏବଂ ସେ ହୁଁ ଗୁରୁ । ଉପଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର 
ମନ, ବଚନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ଶାନ୍ତ ଓ ସମାହିତ ହୋଇଥା'ନ୍ତି । ସେ 
ଯଥୋଚିତ ଗୁରୁଶିଷ୍ୟ ପରମ୍ପରା ମାଧ୍ୟମରେ ନିଜଠାରେ 
ଠୁଳିଭୂତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବଳକୁ ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢ଼ିକୁ ବିତରଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ କହିଛନ୍ତି- ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଜଣେ ସଦ୍‌ଗୁରୁ, ଯାହାଙ୍କ ଠାରେ ଗୁରୁ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶକ୍ତି ଅବତରଣ କରିଛି । ଗୃହସ୍ଥମାନେ ମଧ୍ଯ 
ସବୁ ନିଜ ଧର୍ମରେ ରହି, ଉତ୍ତମ ବତ ଆଚରଣରେ ରତ ହୋଇ 
ସତ୍ୟବାଦୀ ହୋଇ ଜଗତର ଗୁରୁ ହୋଇଥାନ୍ତି । ତେଣୁ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯାହାଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଥିର ଥାଏ, 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଗୁରୁ । ମନୁସଂହିତାର ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର 
୧୪୬ତମ ଶ୍ଵଳୋକରେ ମନୁ କହିଛନ୍ତି : ଜନ୍ମଦାତା ଏବଂ 
ବେଦବିଦ୍ୟାଦାତା ମଧ୍ୟରେ ବେଦବିଦ୍ୟାଦାତା ହିଁ ମହାନ୍‌ । 
କାରଣ ବେଦ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର ଯେଉଁ ନୂତନ ଜନ୍ମ ଘଟେ, 
ତାହା ଇହ ଓ ପରକାଳରେ ଚିରନ୍ତନ ହୋଇ ରହେ ମାତ୍ର 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରୁ ଯେଉଁ ଶରୀର ଜାତ ହୁଏ, ତାହା ନିଶ୍ଚୟ 
ଭାବରେ ସତ୍ୟ ଓ ଅମୃତ । ପିତାମାତାଙ୍କଠାରୁ ସ୍ଥୂଳ ଦେହ 
ଜାତ, ମାତ୍ର ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦେହ ଜାତ । ସେହି ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ଦେହ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦନମୟ ଓ ବିନାଶ ରହିତ । 


ଗୁରୁ ଜଣେ ଶିଳ୍ପୀ । ସେ ଆବଡ଼ାଖାବଡ଼ା ପଥର ଖଣ୍ଡରୁ 
ସୁନ୍ଦର ମୂର୍ଭି କଳ୍ପନା କରନ୍ତି । ନିହାଣର ନିଖୁଣ ମୁନରେ ତାକୁ 
ବାସ୍ତବ ରୂପ ଦିଅନ୍ତି । କାଦୁଅ ପିଣ୍ଡର ତୁଳନାଠାରୁ ଏ ତୁଳନା 
ଅଧିକ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ । ସର୍ବପଲ୍ଲୀ ରାଧାକୃଷ୍ଣନ୍‌ କହନ୍ତି - 
“ଜଗତ ହେଉଛି ଆତ୍ତାମୟ | ଜୀବାତ୍ସା ଏହାରି ମଧ୍ୟରେ ଘୂରି 


ମା ୭ ଓ ଓ ମାମା ( ଓ ଓ । 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଘୂରି ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରୁଛି । ଏଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବାତ୍ମାର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହେଉଛି ପରଂବ୍ବହ୍ମ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଯିବା ଓ ପୂର୍ଣ୍ରାବସ୍ଥା 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା । ଯେପରି ନଦୀନାଳଗୁଡ଼ିକର ଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି 
ନିଜକୁ ସାଗରରେ ମିଶାଇଦେବା, ଆତଡ୍ନାର ଉନ୍ନତି ନିମନ୍ତେ 
ସତ୍‌କର୍ମ ଓ ଏଶୀଶକ୍ତି ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ଏଶୀଶକ୍ତି ଓ ସତ୍‌କର୍ମର 
ପ୍ରେରଣା ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ହଁ ଆସେ । ଗୁରୁ ହଁ ପ୍ରକୃତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ।” ଗୁରୁ ତା” ମଧ୍ୟରେ ବିଶ୍ବାସ ଜନ୍ମାଏ । କଠିନ 
ଦଣ୍ଡ ଦେଇ ଓ ସତ୍ୟର ଯଷ୍ଟିରେ ପ୍ରହାର କରି ତାକୁ ଅନ୍ୟ ଏକ 
ଇଲାକାକୁ ନେଇଯାଏ । ପଣ୍ଡିତ ଜବାହର ଲାଲ ନେହେରୁ 
ସର୍ବପଲ୍ଲୀ ରାଧାକୃଷ୍ଣନ୍‌ଙ୍କୁ ଗୁରୁ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି। କାରଣ 
ସେ ହିନ୍ଦୁଦର୍ଶନ ଓ ସଂସ୍କତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅନ୍ଧକାର ବିଶ୍ଵବାସୀଙ୍କ 
ମନରୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିଅଛନ୍ତି, ତେଣୁ ସେ ଯଥାର୍ଥରେ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁରୁ । 
ବିକାଶ ପାଇଁ ସମଗ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ସତର୍କବାଣୀ ଶୁଣାଇ ରାଧାକୃଷ୍ଣନ୍‌ 
କହୁଥିଲେ- ଯଦି ରାଷ୍ଟ୍ରର ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ 
ସଂହତି ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ନପାରିଲା ତେବେ ଆମେ ଶିକ୍ଷାରୁ 
ପାଇଲୁ କ'ଣ ? ଶିକ୍ଷାର ଅନ୍ୟତମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ପ୍ରାଚୀନତା 
ଓ ନୂତନତା ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଵୟ ସ୍ଥାପନ କରି ଏୀକ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା । ଆତ୍ମଶକ୍ତିକୁ ମହତ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା 
ଆମ୍ଭର କଉଁବ୍ୟ । ତାଙ୍କର ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଖର ଥିଲା । 
ସେ ଜାଣିଥିଲେ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା, ନୂତନ କାରିଗରୀ ବିଦ୍ୟା, 
ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷାର ବିକାଶ ଫଳରେ ଦେଶର 
ଅଗ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । ମାତ୍ର ନୈତିକତା ଓ 
ଆଦର୍ଶବାଦିତା ବିନା ଦେଶ ଏକ ଅଜ୍ଞାତ ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳକୁ ଚାଲିଯାଇ 
ପାରେ । ଆମ ଦେଶରେ ଆନତ୍ୁସ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ଗୁରୁଙ୍କର 
ସ୍ଥାନ ସବୁଠାରୁ ଉଚ୍ଚରେ । 


ଗୁରୁ ଶବ୍ଦର ପର୍ଯ୍ୟାୟବାଚୀ ଶବ୍ଦ : ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, 
ଉପାଧ୍ୟାୟ ଓ ଗୁରୁ ପର୍ଯ୍ୟାୟବାଚୀ ଶବ୍ଦ ଲାଗିଲେ ମଧ୍ୟ 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ମହର୍ଷି ମନୁଙ୍କ ମତରେ 
ଯିଏ ଶିଷ୍ୟକୁ ବ୍ଵତୋପନୟନ କରାଇ ତାକୁ କଳ୍ପ ଓ ରହସ୍ୟ 
ସହିତ ବେଦ ଅଧ୍ୟୟନ କରାନ୍ତି ସିଏ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ । 
ସେ ନିଜେ ଆଚରସସିଦ୍ଧ ହୋଇ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଆଚରଣସିଦ୍ଧ 
କରାନ୍ତି, ଶାସ୍ତ୍ରର ଯଥାର୍ଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରନ୍ତି, ସେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ | କଳ୍ପ 
ଅର୍ଥ ଧାର୍ମିକ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ, ପୂଜାବିଧ୍‌ ଓ ପଦ୍ଧତି । ରହସ୍ୟ ଅର୍ଥ 


ଉପନିଷଦ ବର୍ଣିତ ପରମ ସତ୍ୟ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଶିଷ୍ୟ ଦେଉଥିବା 
ଦକ୍ଷିଣା ଅନୁସାରେ ବେଦ ସହିତ ବେଦାଙ୍ଗର ପରିମାଣକୁ କମ୍‌ 
ବେଶୀ କରି ପଢାନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଉପାଧ୍ୟାୟ । ଯିଏ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଅନୁଯାୟୀ ଶିଷ୍ୟକୁ ଅଭିଷେକ ପ୍ରଭୃତି କରାଇ ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ନ ପ୍ରଭୃତି 
ଦ୍ଵାରା ପରିପାଳନ କରନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଗୁରୁ । ସାଧାରଣ 
ବିଦ୍ୟା ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ବେଦବିଦ୍ଯା ପ୍ରଦାନ 
କରୁଥିବା ଗୁରୁ ପ୍ରଶଂସନୀୟ । ବେଦବିଦ୍ୟା ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା 
ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିଦ୍ୟା ପ୍ରଦାନକାରୀ ଗୁରୁ ଅଧିକ 
ପୂଜନୀୟ ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦେବା ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ । 
ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣରେ ବୟସର ବିଚାର ଗଣନା କରାଯାଏ ନାହିଁ । 
ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମହର୍ଷି ମନୁ କହିଛନ୍ତି ଯେ କେବଳ କେଶ 
ପାଚିଗଲେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ଯିଏ ଯୁବକ ହେଲେ 
ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନପିପାସୁ ହୋଇ ଅଧ୍ୟୟନରତ ତାଙ୍କୁ ଦେବତାମାନେ 
ବୃଦ୍ଧ ହୋଇ ଜାଣିଥାନ୍ତି । 


ଅନୁରୂପ ଭାବେ କବି ଭବଭୂତି କହନ୍ତି- ଗୁଣାଃ 
ପୂଜାସ୍ଥାନଂ ଗୁଣିଷୁ ନଚ ଲିଙ୍ଗଂ ନ ଚ ବୟଃ । ସେହିପରି ମହାକବି 
କାଳିଦାସ କୁମାର ସମ୍ଭବମ୍‌ ମହାକାବ୍ୟରେ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ତପସ୍ୟା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରନ୍ତି ନ ଧର୍ମବୃଦ୍ଧଦେଷୁ ବୟଃ 
ସମୀକ୍ଷ୍ୟତେ । ତେଣୁ ଅଳ୍ପ ବୟସର ବ୍ରାହ୍ମଣ ମଧ୍ୟ ବୟସ୍କ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ବେଦ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ଶିକ୍ଷା ଦାନ କରି ତାଙ୍କର ଗୁରୁ ହୋଇ 
ପାରନ୍ତି । ଗୁରୁ ଜୀବନରେ ଆଶ୍ରମ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରଶଂସା କରି 
କହନ୍ତି-ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ ମନୁଷ୍ଯର ସର୍ବବିଧ ବିକାଶ 
ନିମନ୍ତେ ଚାରୋଟି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଅଭିଲାଷ ଧର୍ମ 
ମାର୍ଗରେ ପୂରଣ କରେ । ଧର୍ମମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରି ସେ ଅର୍ଥ 
ଉପାର୍ଜନ କରେ । କାମ ମାନବ ଜୀବନର କଳାତ୍ସକ ତଥା 
ସାଂସ୍ଫୃତିକ ପକ୍ଷର ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟାଇଥାଏ । ମନୁଷ୍ୟ ସମଗ୍ର 
ଜୀବନରେ ମୋହମୁକ୍ତ ହୋଇ ରହି ପାରିଲେ ସେ ମୁକ୍ତ ହୁଏ । 


କେତେକ ଭାବନ୍ତି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୁରୁଙ୍କ ଆଚାରସଂହିତା 
ଅନାବଶ୍ୟକ । ସେ ଯାହା କହନ୍ତି ଓ କରନ୍ତି ତାହା ହଁ ନିୟମରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଅନୈତିକ ହୋଇ 
ନପାରେ, ସେ କେବେ ଭୁଲ କରି ନପାରନ୍ତି | ଏହା ଅର୍ଥ ନୁହେଁ 
ଯେ ସେ ନୀତି ଓ ନୈତିକତାର ଉର୍ଦ୍ଵରେ । କାରଣ ସେ ନିଜକୁ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିଦେଇଥାଂନ୍ତି । 


( ୫୬) ୮୮ «9 9 ୭୩ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ତେଣୁ ଯେଉଁ ସଂଗୀତ ସେ ଗାନ କରିଥା'ନ୍ତି ତାହା କେବଳ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସଂଗୀତ ହିଁ ଥାଏ । ସେହିଭଳି ଆତଡ୍ନସିଦ୍ଧ ଗୁରୁଙ୍କ 
ମୁଖକମଳରୁ ହିଁ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବେଦ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ । 


ମାନବ ସଂସାରର ଦାବାନଳରେ ଦଗ୍ଧ ହୋଇ ଗୁରୁଙ୍କ 
ଶରଣ ଖୋଜେ । ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଏ । ନିଜର ଦୁଃଖ ଜଣାଏ । 
ଗୁରୁ ତାଙ୍କୁ କରୁଣା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାହୀନ୍ତି । ପ୍ରଶାନ୍ତ ଧୀର ମନରେ 
ସ୍ଵତଃପ୍ରବୃତ୍ତ ଭାବରେ ତାଙ୍କ ଉପରେ କୃପା ବର୍ଷା କରି ତାଙ୍କୁ 
ଅଭୟ ଓ ମୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମନରେ ନୂତନ ଆଶା 
ସଂଚାର କରନ୍ତି । ଆଶ୍ଵସ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଦର୍ଶାଇ ଦିଅନ୍ତି 
ଯେ ଭୟ କରିବାର କିଛି କାରଣ ନାହିଁ । ସଂସାର ରୂପକ 
ଅଗ୍ନିର ତାପରେ ସେ ନିଜକୁ ତପ୍ତ ବୋଲି ଅନୁଭବ କରିବା 
ନିହାତି ଚାହାନ୍ତି । କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଗୁରୁ ଅପାତ୍ରରେ କେବେ 
କିଛି ଦିଅନ୍ତି ନାହଁ । ସେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରନ୍ତି ସେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦେବାକୁ 
ଯାଉଛନ୍ତି ତାହା ଶିଷ୍ୟର ହୃଦୟରେ ସ୍ଥାନଲାଭ କରିବ ତ । 
ଅଯୋଗ୍ୟ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷାଦାନ କଲେ ଗୁରୁଙ୍କ ଶକ୍ତି ଓ ସମୟ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଅତଏବ କିଛି ଶିଷ୍ୟର ମାନସିକ ଓ ବୌଦିକ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିବା ବାଞ୍ଚନୀୟ । ମହାଭାରତରେ ମାତାପିତାଙ୍କଠାରୁ 
ଗୁରୁଙ୍କୁ ଅଧିକ ମହତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
ଦେହଧାରଣ କରିଥିବା ଆତ୍ନାବାନ୍‌ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଗୁରୁ 
ହେଉଛନ୍ତି ଶାସନକର୍ତା । ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପାରଙ୍ଗମତା ଓ ପରମ ସତ୍ୟକୁ 
ଯେ ନିଜେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ଉପଲବ୍ଧି କରିଛନ୍ତି, ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠ ଗୁରୁ ବୋଲି ସ୍ଵାମୀ ଚିନ୍ମୟାନନ୍ଦ କହନ୍ତି । 
ଜଣେ ଶାସ୍ତ୍ରପ୍ରବୀଣ ଶ୍ରୋତ୍ରିୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୋଇପାରନ୍ତି ମାତ୍ର 
ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ମ ନହେଲେ ସେ ଗୁରୁ ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସାର୍‌ 
ଆଇଜାକ୍‌ ନିଉଟନ କହନ୍ତି- ଜଣେ ଶିକ୍ଷକ ହେଉଛନ୍ତି ବତୀ 
ପରି । ସେ ନିଜେ ଜଳି ଅନ୍ୟକୁ ଆଲୋକ ଦିଅନ୍ତି । ସେହିପରି 
ତୁମ ପାଖରେ ଯଦି ଜ୍ଞାନ ଦୀପ ଅଛି, ସେଥିରୁ ନିଜ ନିଜର 
ବତୀ ଜଲାଇ ନେବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସୁଯୋଗ ଦିଅ । 


ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରକାର ଭେଦ : ଶବ୍ଦକଳ୍ପଦ୍ରୁମ ଅନୁସାରେ 
ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସ୍‌ ଗୁରୁବର୍ଗରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ସେମାନେ ପିତୃପକ୍ଷ 
ଓ ମାତୃପକ୍ଷ -ଏହି ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ । ପିତା, ଉପାଧ୍ୟାୟ, 
ବଡ଼ଭାଇ, ବଡ଼ଭଉଣୀ, ରାଜା, ମାମୁ, ଶ୍ବଶୁର, ରକ୍ଷାକର, 


ମାତାମହ, ପିତାମହ, ଜ୍ୟେଷ ବନ୍ଧୁ, ପିତାଙ୍କ ଭାଇ- ଏମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ପିତୃପକ୍ଷର ଗୁରୁ । ମାତା, ମାତାଙ୍କ ଭାଇ, ମାତାଙ୍କ 
ମାତା, ମାଇଁ, ଶାଶୂ, ଧାଭ ମା” - ଏମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ମାତୃପକ୍ଷର 
ଗୁରୁ। 

ମହାଭାରତରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସହଦେବ କହିଛନ୍ତି- ଆପଣ 
ହୁଁ ପିତା, ମାତା, ଭାଇ ଓ ଗୁରୁ ଅଟନି | ଏଣୁ ମୁଁ ଦୁଃଖରେ 
ଆତୁର ହୋଇ ଯାହା କିଛି ପ୍ରଳାପଯୁକ୍ତ ବଚନ କହିଦେଲି, ସେହି 
ଅପରାଧକୁ କ୍ଷମା କରି ଦିଅନ୍ତୁ ୧୪/୧୨ ) | ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ 
ରାଜାଙ୍କୁ ଗୁରୁ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
ସବୁ ଲୋକମାନଙ୍କର ଗୁରୁ ରାଜାଙ୍କୁ ଯିଏ ଅବମାନନା କରେ 
ତାହାର ଦାନ, ହୋମ ବା ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଆଦି କିଛି ଫଳଦାୟକ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ରାଜା ଅବନ୍ଧୁର ବନ୍ଧୁ, ଅଚକ୍ଷୁର ଚକ୍ଷୁ, ରାଜା ପିତା, 
ରାଜା ମାତା ଓ ରାଜା ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଉଁହରଣକାରୀ ଗୁରୁ । 
ପଣ୍ଡିତ ନାରାୟଣଙ୍କ ବିରଚିତ ହିତୋପଦେଶର ସୁହୃଦୃଭେଦରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅଗ୍ନି, ବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କର 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, ପନ୍ନୀଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ, ବାଳକ ହୁଅନୁ ବା ବୃଦ୍ଧ ଯିଏ ଘରକୁ 
ଆସିଥା'ନ୍ତି ସେହି ଅଭ୍ୟାଗତ - ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଗୁରୁ। 

ସଦ ଗୁରୁଙ୍କ ଲକ୍ଷଣ : ସଦୃଗୁରୁ ଓ ପରଂବ୍ରହୁ ଅଭିନ୍ନ 
ଅଟନ୍ତି । ଗୁରୁ ବ୍ରହ୍ମ ଉପଲବ୍ଧି କରି ତଜ୍ଜନିତ ଆନନ୍ଦରେ 
କାଳାତିପାତ କରୁଥା'ନ୍ତି । ସଂସାରରେ ଯେଉଁ ସୁଖ ସବ୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ, 
ସେହି ସୁଖ ସେ ପ୍ରଦାନ କରୁଥା'ନ୍ତି । ଜ୍ଞାନର ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ମୂର୍ଭିମନ୍ତ ପ୍ରତୀକ । ସୁଖଦୁଃଖ, ହାନିଲାଭ, ହର୍ଷବିଷାଦ, ଉନ୍ନତି 
ଅବନତି- ପରି ଦ୍ନ୍ଦ୍ର ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହିଁ । ସେ ଆକାଶ 
ପରି ବ୍ୟାପକ ସୃକ୍ଷ୍ମ । ତେଣୁ ନିଲିପ୍ତ । “ଜୀବାତ୍ନା ରୂପ ତୁମେ 
ସେହି ପରମାତ୍ସା ଅଟ” ଏହି ଉଦ୍ଘୋଷଣାର ସେ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଅଟନ୍ତି । ସେ ଏକ । ସର୍ବଦା ତାଙ୍କର ସ୍ଥିତି । ସେ ସଂସାରର 
କାଳୁଷ୍ୟରେ ଜର୍ଜରିତ ନୁହେଁ । ଶୁଦ୍ଧ, ଅଚଳ । ବୁଦ୍ଧିର ସାକ୍ଷୀ । 
ସେ ଭାବରୁ ଅତୀତ । ସେ ସ୍ଵ, ରଜ ଓ ତମ- ଏହି ତ୍ରିଗୁଣରୁ 
ଅତୀତ । ତାଙ୍କର ହସ୍ତ, ପାଦ, ନାମ, ଗୋତ, ସୂତ୍ର, ଜାତି, 
ବର୍ଣ୍ଟ, କିଛି ନାହଁ । ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ନୁହଁନ୍ତି କି ପୁରୁଷ ନୁହଁନ୍ତି କି ନପୁଂସକ 
ନୁହଁନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଆକାର ନାହିଁ କି ବିକାର ନାହିଁ । ଜନ୍ମ ନାହିଁ କି 
ମୃତ୍ୟ ନାହିଁ । ପାପ ନାହିଁ କି ପୁଣ୍ୟ ନାହିଁ । ସେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ 
ମହେଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତୀକ । 


୮ 9 9 ଓ ମାମା ( ଓ ୭ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ସେ ଶାଶ୍ବତ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ରିକାଳରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସେ 
ଶାନ୍ତ । ଅନାସକ୍ତ । ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ । ନାଦ, ବିନ୍ଦୁ କଳାର ଅତୀତ | 
ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ । ଅଜ୍ଞାନ ରୂପକ ଅନ୍ଧକାରରେ ଅନ୍ଧ ହୋଇଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଚକ୍ଷୁକୁ ସେ ଜ୍ଞାନାଞ୍ଜନ ବର୍ଭିକା ସାହାଯ୍ୟରେ ଉନ୍ମୀଳିତ 
କରନ୍ତି। ଏହି ଚରାଚର ଜଗତ ଦେଖିବାକୁ ଆକାରରେ ଅଣ୍ଡାପରି 
ବୁର୍ତଳାକାର । ସେ ଏହି ଅଖଣ୍ଡ ବିଶ୍ଵରେ ସର୍ବତ୍ର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । 
କେବଳ ଗୁରୁ ହଁ ପରମପଦକୁ ଦର୍ଶନ କରାଇ ପାରନ୍ତି । ସେ 
ସ୍ଥାବର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚଳନଶୀଳ ଓ ଜଙ୍ଗମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁନଃ ପୁନଃ 
ଗମନଶୀଳ- ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ସେ 
ଚିନ୍ମୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂବିତ୍‌ ରୂପକ ଜ୍ଞାନରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ତିନି 
ଲୋକରେ ପୂରି ରହିଛନ୍ତି । ଏହି ଜଗତ୍‌ ସତ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରତିଭାତ 
ହୁଏ, ତାଙ୍କ ଆଲୋକରେ ଜଗତ୍‌ ଆଲୋକିତ ହୁଏ ଓ ତାଙ୍କ 
ଆନନ୍ଦରୁ ସମସ୍ତେ ଆନନ୍ଦିତ ହୁଅନ୍ତି । ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ଅଧିକ କିଛି 
ନାହିଁ । ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ଅଧିକ ତପସ୍ୟା କିଛି ନାହିଁ । ଗୁରୁତ୍ସଠାରୁ 
ଅଧିକ ଜ୍ଞାନ କିଛି ନାହିଁ । ଗୁରୁ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଶିବାତ୍ମକ 
ଜଗତ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ଗୁରୁ ହଁ ଏହି ବିଶ୍ବର ସ୍ଵରୂପ । ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କିଛି ନାହଁ । ଯିଏ ସଦ୍‌ ଗୁରୁଙ୍କୁ ଭଗବାନ୍‌ ବୋଲି ଭକ୍ତି 
କରନ୍ତି ସେ ବାସ୍ତବରେ ମହାତ୍ସା । ଗୁରୁଙ୍କ ମୂର୍ତି ଧ୍ୟାନର ଯୋଗ୍ୟ, 
ଗୁରୁଙ୍କ ପାଦ ପୂଜାର ଯୋଗ୍ୟ ଓ ଗୁରୁଙ୍କ ବଚନ ହେଉଛି ମନ୍ତ୍ର । 
ଗୁରୁଙ୍କ କୃପା ହେଲେ ମୋକ୍ଷର ଦ୍ଵାର ଫିଟେ । ଗୁରୁ ସତ୍‌, ଚିତ୍‌ 
ଓ ଆନନ୍ଦମୟ । ପ୍ରପଞ୍ଚହୀନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାୟାହୀନ, ଭ୍ରାନ୍ତିହୀନ । 
ଅପରର ବିନା ଆଶ୍ରୟରେ ସିଏ ଅଧିଷ୍ଠାନ କରନ୍ତି । ସେ 
ତେଜସ୍ଵୀ । ସେ ଅଜ୍ଞାନର ମୂଳ ହରଣ କରିଥାନ୍ତି । ବାରମ୍ବାର 
ସଂସାରରେ ହେଉଥିବା ଜନ୍ମ ଓ କର୍ମକୁ ସେ ନିବାରଣ କରି 
ପାରନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ସେବା ଓ ଭକ୍ତିରେ ପ୍ରସନ୍ନ କରି ପାରିଲେ ସେ 
ଜ୍ଞାନ, ବୈରାଗ୍ୟ ଓ ସିଵି ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି 


ଗୁରୁ ସକଳ ବିଦ୍ୟାର ଗନ୍ତାଘର । ସବୁ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଗୁରୁ । ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ଅଖଣ୍ଡ ସେହିଭଳି ଆନନ୍ଦବୋଧ ସେ 
ଦେଇଥାନ୍ତି । ସେ ଶିଷ୍ୟର ସନ୍ତାପକୁ ହରଣ କରନ୍ତି । ସେ 
ପ୍ରଜ୍ଞାନଘନ । ସେ ଦକ୍ଷିଣାମୂର୍ଭି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର, ଗୁରୁ ଓ ଆତ୍ମା 
ଏହି ତିନି ଭାଗରେ ଯିଏ ବିଭକ୍ତ, ସେହି ଆକାଶ ପରି ସର୍ବ 
ଦେହରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 


ସନ୍ଥଙ୍କ କେହି ଶତ୍ରୁ ନଥା'ନ୍ରି । ଗୁରୁମାନେ ହେଉଛନ୍ତି 
ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦ ସ୍ବରୂପ । ପରମ ସୁଖଦାତା । ଅଖଣ୍ଡ ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ । 
ସୁଖଦୁଃଖ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ରାତୀତ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ନିତ୍ଯ ସର୍ବଭାବର 
ଅତୀତ । ଶୁଦ୍ଧ, ନିରାକାର, ନିରଞ୍ଜନ, ଜ୍ଞାନମୟ, ଚିନୁୟ, ତ୍ୟାଗ, 
ତିତିକ୍ଷା, ଦୟା, କ୍ଷମା, ସାରଲ୍ଯ, ନିରହଂକାରିତା, ଶାଚି, ମୈତୀୀ, 
ଧୃତି, ପ୍ରସନ୍ନତା, ସମତା, ସହନଶୀଳତା, କଉଁବ୍ୟପରାୟଣତା 
ଇତ୍ୟାଦି ଗୁରୁଙ୍କର ପରମ ଭୂଷଣ ଅଟେ । 


ଗୂରୁ ଜ୍ଞାନର ଅବତାର ଓ ଦୟାସାଗର : 
ବେଦସମେତ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ବିଦ୍ୟାରେ ଯେଉଁ ଗୁରୁ ପାରଙ୍ଗମ 
ତାଙ୍କଠାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଅଗ୍ନି ଓ ପବନଦେବତା ବାସ କରିଥା'ନ୍ତି । 
ବାସ୍ତବରେ ଜଣେ ବେଦାର୍ଥବିତ୍‌ ସବୁ ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଅବତାର । ସ୍ଵାମୀ ବିକେକାନନ୍ଦ କହନ୍ତି- ସେହି ହେଉଛନ୍ତି 
ପ୍ରକୃତ ଗୁରୁ, ଯିଏ ମାନବ ସମାଜରେ ମଝିରେ ମଝିରେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜ୍ଞାନର ଗନ୍ତାଘର ରୂପେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି, ଗୁରୁଶିଷ୍ୟ 
ପରମ୍ପରାର କ୍ରମିକସଂଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଭବିଷ୍ଯତ ପିଢ଼ି ପାଇଁ 
ଜ୍ଞାନଦାନ କରିଯାଇଥାଂନ୍ତି । ଗୁରୁ ଶାସ୍ତ୍ରପ୍ରବୀଣ ଶ୍ରୋତ୍ରିୟ, 
ବ୍ରହ୍ମବିମ, ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରେ ଉପରତ, ଅପାପ, ଅକାମ ହତ, ଇନ୍ଧନ 
ଜଳିଗଲା ପରେ ଅଗ୍ନି ପରି ଶାନ୍ତ, ଅହେତୁକ ଦଯାସିନ୍ଧୁ ଓ 
ସକଳ ଆଶ୍ରିତମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ବନ୍ଧୁ । ସନ୍ଥକବି ଶିଶୁ ଅନନ୍ତ 
ଦାସ “ହେତୁ ଉଦୟ ଭାଗବତରେ କହନ୍ତି,ଶ୍ରୀଗୁରୁ ଚରଣ ବନ୍ଦନା 
କରିବା ଉଚିତ। କାରଣ ସେ ଗୁରୁ ଜୀବର ପରିତ୍ରାଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ଗୁରୁଟି ଆପେ ବ୍ରହ୍ମରାଶି । ସେ କାଳ ସ୍ଵରୂପେ ତମ ନାଶି 
ଥା'ନ୍ତି । ରୂପ ପରମ ଗୁରୁଦେବ ଅଟନ୍ତି । ତାଙ୍କର ପରାଭବ 
ନାହିଁ । 

ଗୁରୁଙ୍କ କୃପା ହେଲେ ଜଣେ ଶିଷ୍ୟ ପୁସ୍ତକ ଅଧ୍ୟୟନ 
ବିନା ମଧ୍ୟ ପଣ୍ଡିତ ଓ ଜ୍ଞାନୀ ହୋଇ ପାରିବ । ଗୁରୁଙ୍କର ଧୈର୍ଯ୍ୟ 
ପାହାଡ଼ ପରି ଅସୀମ ହେଲେ ସେ ଆବଶ୍ୟକ ସ୍ଥଳେ ଗୋଟିଏ 
କଥାକୁ ଶହେ ଥର କହିବେ, କିନ୍ତ ଶିଷ୍ୟ ଉପରେ ବିରକ୍ତ 
ହେବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ବୁଝି ପାରୁନଥିବା ଶିଷ୍ୟ କାଳେ 
ବୁଝିପାରିବ ବୋଲି ପୁନରାବୃଭି କରିବା ହେଉଛି ଶିଷ୍ୟ ପ୍ରତି 
ଗୁରୁଙ୍କ ଅପାର ଦୟା । ସେ ମଧ୍ୟ ଶିଷ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଥିଲା 
ବେଳେ ନିଜ ମନର ଶଙ୍କା ଓ ସନ୍ଦେହ ବିଷୟ କିପରି ଗୁରୁଙ୍କୁ 


(୫୮) ୮୮ «9 9 ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ପଚାରି ତାହା ମୋଚନ କରିଥିଲେ, ତାହା ମନେ ପକାଇବା 
ଦରକାର । ଶିକ୍ଷାଦାନର ଶକ୍ତି ହୁଁ ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଞାନର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷଣ । 


ବାସ୍ତବ ଅନୁଭବ ବିନା ଶାସ୍ତ୍ର ସବୁ ଶବ୍ଦର ଜଙ୍ଗଲ : 
ସାରା ପୃଥିବୀ ବାଇବେଲ, କୋରାନ୍‌ ଓ ବେଦ ପଢେ | ଏମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ଶବ୍ଦମୟ, ଛନ୍ଦମୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମର ଶୁଷ୍କ ଅସ୍ଥି । 
ଯେଉଁ ଗୁରୁଙ୍କର ମନ ଏହି ଶବ୍ଦର ପ୍ରାବଲ୍ୟରେ ଭାସି ଯାଏ, 
ସେମାନେ ଆତ୍ନାକୁ ହରେଇ ବସନ୍ତି । ସେଥିପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି 
ଶାସ୍ତ୍ରବର୍ଚ୍ଚିତ ଜ୍ଞାନର ସାରନିର୍ଯ୍ୟାସ ଯେଉଁ ଗୁରୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥାଂନ୍ତି 
ସେ ହିଁ ଗୁରୁ । ଶବ୍ଦ ସଂଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଜଣେ ଅନେକ 
ପଦ୍ଧତି ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ, ସୁନ୍ଦର ଭାଷାରେ ପରିବେଷଣ 
ପରିବା ପାଇଁ ଜଣେ ବହୁତ ଶ୍ରମ କରିପାରେ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା ନିମିତ୍ତ ଅଦ୍ଭୁତ କଳାକୌଶଳ ଆପଣେଇ ପାରେ । 
ଏହାଦ୍ବାରା ଜଣେ ଶାସ୍ତ୍ରବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର କୁଶଳୀ ବିଦ୍ଵାନ ହୋଇ 
ପାରନ୍ତି, ଶାସ୍ତ୍ରବିନୋଦ କରି ନିଜର ଆତ୍ନସନ୍ତୋଷ ଲାଭ 
କରିପାରନ୍ତି, ନିଜର ବିଦ୍ୟା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦେଖାଇ ପ୍ରଶଂସା 
ପାଇବା ପାଇଁ ହକଦାର ହୋଇ ପାରନ୍ତି । ବିଶ୍ବର ବଡ଼ ବଡ଼ 
ସଦୂଗୁରୁମାନେ ଶାସ୍ତ୍ର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନମୂଳକ କସରତରେ ନିଜକୁ 
କେବେ ହଜାଇ ନାହାନ୍ତି। ତଥାପି ସେମାନେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ 
ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରିଯାଇଛନ୍ତି । ଗୀତା କିଏ ଲେଖିଛନ୍ତି 
ଜାଣିବା ବିଦ୍ଧାନର କାମ ହୋଇ ପାରେ କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ କର୍ତବ୍ୟ 
ଓ ପ୍ରେମ ବିଷୟରେ କ'ଣ ଲେଖାଯାଇଛି, ତାହା ଜାଣିବା ଗୁରୁ 
ଓ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆବଶ୍ୟକ । 


ଗୁରୁଙ୍କର ଦ୍ବିତୀୟ ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ନିଷ୍ପାପରତା । 
ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନର ଗୁରୁ କେବଳ ପଦାର୍ଥବିଜ୍ଞାନ ଜାଣିଗଲେ 
ହେଲା । ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଚରିତ୍ବ ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେତେଟା 
ଜରୁରୀ ନୁହଁ । ଆତ୍ଗା ଶୁଦ୍ଧ ନହେଲେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦେଖିହୁଏ 
ନାହିଁ । ସେ ଦେଖା ଦିଅନ୍ତି ନାହଁ । ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ଦେଖାଯାଏ 
ଗୁରୁ କିପରି ଓ ତା'ପରେ ଦେଖାଯାଏ ସେ କଂ”ଣ କହୁଛନ୍ତି । 
ସେ ଶୁଦ୍ଧ ଥିଲେ ସେ କହୁଥିବା କଥାର ମୂଲ୍ଯ ରହେ । 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର କମ୍ପନ ତାଙ୍କ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ହୃଦୟରେ ସ୍ପନ୍ଦିତ 
ହେଉଥିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯେଭଳି ଉଜ୍ମଳ କିରଣ ଦ୍ଵାରା ଆମେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଚିଦ୍ଧିପାରୁ ସେହିପରି ଜ୍ଞାନର ଜ୍ୟୋତିରେ ଉକୁଟୁଥିବା 
ଗୁରୁ ମଧ୍ୟ ନିଜେ ଜଗତ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ । 


ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କ ଭାଷାରେ ଯେଉଁମାନେ 
ଲଶ୍ନରଲାଭ କରି ନାହାନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର ଆଦେଶ ପାଇ 
ନାହାନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଶକ୍ତିରେ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ହୋଇ 
ନାହାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର କି ସାଧ୍ୟ ଅଛି ଯେ ଜୀବର ଭବବନ୍ଧନ 
ମୋଚନ କରିପାରିବେ । ନିଜ ଶରୀରକୁ, ମନକୁ, ଇନ୍ଦିୟକୁ 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ କରିବା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନତା । ଏହି ଅଜ୍ଞାନତାର ବିନାଶ ହଁ 
ଜ୍ଞାନ । ଶରୀର ନଶ୍ନର । ଆତ୍ନା ଅବିନଶ୍ବର । ଶାଶ୍ବତ । ଚିରନ୍ତନ । 
ମୋର ପୁତ୍ର, ମୋର ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ମୋର ଗୃହ- ଏହିସବୁ “ମୋର” 
ଭାବରୁ ମାୟାର ଜନ୍ମ । ମାୟାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ନିତି 
ଦୁଃଖ ହିଁ ଅର୍ଜନ କରନ୍ତି । ଏ ମାୟାରୁ ମୁକ୍ତି ହଁ ପ୍ରକୃତ ମୁକ୍ତି । 
ସଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କ କୃପାରେ ମନୁଷ୍ୟ ଏ ମାୟାରୁ ମୁକୁଳି ପାରିବ । 
ସେଥିପାଇଁ ନିଜକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ କାୟମନୋବାକ୍ୟରେ 
ଗୁରୁଙ୍କ ପାଦରେ ସମର୍ପଣ କରିବା ଉଚିତ । ପ୍ରକୃତରେ ଗୁରୁ 
ନିଜର ଅସୀମ କୃପା ଓ ନିରନ୍ତର ପ୍ରୟାସ ବଳରେ ଶିଷ୍ୟର 
ଜନ୍ମଜନ୍ମାଜିତ କୁସଂସ୍କାର ଦୂର କରାଇ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଦିଗରେ 
ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ସହାୟକ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣରେ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କର ଯୋଗ୍ୟତା 


ଗୁରୁଙ୍କ ପରି ଶିଷ୍ୟଙ୍କର ମଧ୍ୟ କେତେକ ଯୋଗ୍ୟତା 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ଶୁଦ୍ଧତା, ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତ 
ତୃଷା ଓ ଅଧ୍ୟବସାୟ । ଅଶୁଦ୍ଧ ଓ ଅପବିତ୍ର ଆତ୍ନା କେବେ 
ଧାର୍ମିକ ହୋଇ ନପାରେ । ଶିଷ୍ୟମାନେ ଗୁରୁମାନଙ୍କ ନିକଟରେ 
ବହୁବିଧ ବିଷୟ ଅଧ୍ୟୟନ କରନ୍ତି । ସେବା ଓ ସହଯୋଗ 
ଭାବପୋଷଣ କରିବା ସହ କାୟମନୋବଦବାକ୍ୟରେ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ 
ସଂଯମତା ଅବଲମ୍ବନରେ ନିଜର ଚରିତ୍ର ଗଠନ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟପ୍ରବଣ ମନୁଷ୍ୟର କଇଁଛ ପିଠିରେ ଲୋମ 
ନ କଅଁଳିଲା ପରି ଅଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜାଗରଣ ଓ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ 
କେବେ ଘଟେ ନାହଁ। ଜଣେ ଧାର୍ମିକ ହେବାକୁ ହେଲେ ଭାବନା, 
କଥା ଓ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପବିତ୍ରତା ଜରୁରୀ । ଧାର୍ମିକ ପଥ ଏତେ 
ସହଜ ନୁହେଁ । ଧାର୍ମିକ ଭାଷଣ ଶୁଣିବା ଓ ଧାର୍ମିକ ପୁସ୍ତକ 
ପଢିବା ଧାର୍ମିକର ଲକ୍ଷଣ ବା ପ୍ରମାଣ ନୁହେଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ 
ଭିତରେ ଲୋଭ, ମୋହ, କାମନା, ନିଦା, କ୍ଷୁଧା ଓ ପିପାସା 
ଆଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କିନ୍ତୁ ମଣିଷ 
ଯେହେତୁ ଏକ ବୁଦ୍ଧିମାନ ପ୍ରାଣୀ ସେହି ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ଦମନ 
କରି ପାରିବ । ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ନିଜର ନୀଚ ପ୍ରକୃତି 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ଧପ୍‌ 2 ର: 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ସହିତ ଅବିରତ ସଂଘର୍ଷ ଓ ଅନବରତ ଯୁଦ୍ଧ ଲୋଡ଼ା 
ହୋଇଥାଏ । 


ଗୁରୁଜନଙ୍କ ପ୍ରତି ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ବ୍ୟବହାର ବିଧି 

ଶବ୍ଦକଳ୍ପଦ୍ରୁମ ଅନୁସାରେ ଗୁରୁଙ୍କୁ ଅଭିବାଦନ ବିଧି 
ହେଉଛି ଗୁରୁଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ କୃତାଞ୍ଜଳି ପୁଟରେ ଅଭିବାଦନ 
କରିବା ବିଧେୟ । କାୟମନୋବାକ୍ୟ କର୍ମରେ ଗୁରୁଙ୍କ ଅନୁଗାମୀ 
ହେବା ବାଞ୍ଚିନୀୟ । ଦେବତା ହୁଅନ୍ତୁ, ଅସୁର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ମାନବ 
ହୁଅନ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଗୂରୁ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ଦ୍ଵୈତ୍ୟମାନଙ୍କର ଗୁରୁ ହେଲେ ଶୁକ୍ରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଗୁରୁ ହେଲେ ବୃହସ୍ପତି । କୁହାଯାଇଛି “ନ ଧିକ୍‌ କ୍ରିୟସେ ଗୁରୁଭିଃ” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣେ ଏଭଳି କାମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ 
ଗୁରୁମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଧିକ୍ସୃତ ନ ହୁଏ । ଯଦି ଗୁରୁଜନ କିଛି ଭୁଲ 
କରିଦେଇଥାଂ ନ୍ତି ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ନଦେଇ କ୍ଷମା ପ୍ରଦାନ 
କରିବା ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ଗୁରୁ ହଁ ଆଇନା 


ଶିଷ୍ୟ ହିତାକାଂକ୍ଷୀ ଶିଷ୍ୟ ପ୍ରତି ସମର୍ପିତ ପ୍ରକୃତ ଗୁରୁ 
ସଂସାରରେ ଦୁର୍ଲଭ । ସେମାନେ ପ୍ରତି ମୁହୁର୍ତରେ ଶିଷ୍ୟର 
ମଙ୍ଗଳସାଧନାରେ ନିବିଷ୍ଟ ଓ ତପ୍ପର । ଯେମିତି ନିଜ ଚେହେରା 
ଦେଖିବାକୁ ଦର୍ପଣର ପ୍ରଯୋଜନ, ସେହିଭଳି ନିଜର ସ୍ଵରୂପକୁ 
ଚିହ୍ନିବାକୁ ସଦ୍ଗୁରୁଙ୍କ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁ ଗୁରୁ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଉପନିଷଦର ନିଗୂଢ ତତ୍ଗ୍୍‌ ଉପରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଦେଇଥାନ୍ତି 
ଓ ଆତ୍ମ ଉପଲବ୍ଧ କରାଇବାରେ ସମର୍ଥ ସେ ହିଁ ସଦ୍‌ଗୁରୁ । 
ଜ୍ଞାନର ବଭିକା ଭଳି ସେ ଅଜ୍ଞାନ ରୂପକ ଅନ୍ଧକାରକୁ ଦୂର 
କରି ଦିଅନ୍ତି । ସେ ହଁ ପରଂବ୍ବହ୍ମ ସ୍ଵରୂପ । ସାମାନ୍ୟ ମେଘ 
ସକାଶେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆଉ ଦେଖାଯା'ନ୍ତି ନାହିଁ, ମେଘ ଚାଲିଗଲେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୁଣି ଦେଖା ଦିଅନ୍ତି । 

ଭାଗବତରେ ଗୁରୁ 


ଗୁରୁଙ୍କ ବିଷୟରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତ ଅତି 
ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ ସରଳ ଭାଷାରେ ବୁଝାଇ ଦିଏ । ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍କନ୍ଧରେ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରଶଂସା, କାର୍ଯ୍ୟ, ସେବାବିଧି, ଗୌରବ ଓ 
ଶେଷରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ସମାନ ବୋଲି ବଣ୍ଣରନା 
କରାଯାଇଛି । କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଭାଗବତ( ୧/୮/ ୪୩ )ରେ ଗୁରୁ ବୋଲି 


ସ୍ତୁତି କରାଯାଇଛି, ସେଥିପାଇଁ ଆଉଁଦାସ କହନ୍ତି- ସଦଗୁରୁ 
ପାଦେ ସେବା କର । ଭବସାଗରୁ ହେବୁ ପାର ॥ ଗୁରୁ ହୃଦୟରେ 
ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ କରାଇ ଶିଷ୍ୟକୁ ମୁକ୍ତି ଉନ୍ମଖ କରାନ୍ତି । ଭଗବାନ 
ଭକ୍ତ ପ୍ରିୟ ଓ ଗୁରୁ ଶିଷ୍ୟ ପ୍ରିୟ । ଭକ୍ତ ବିନା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏକା 
ରହିବାକୁ ଆଦୌ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ । ଗାତ୍ଚ ପଛରେ ବାଛୁରୀ 
କ୍ଷୀର ଖାଇବା ଆଶାରେ ଗମନ କଲା ପରି ଭଗବାନ ଭକ୍ତ 
ପଛେ ପଛେ ସବୁବେଳେ ଥା ନ୍ତି । ଗୁରୁ ହଁ ଗୋବିନ୍ଦ । ଗୁରୁ ହଁ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ । ଭଗବାନ ହିଁ ଗୁରୁ ରୂପରେ ଭକ୍ତଶିଷ୍ୟ ସହିତ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସମ୍ପର୍କରେ ଆସି ତାକୁ ଭଲମନ୍ଦ ବତାଇ ଦି ଅନ୍ତି । ତା” 
ମନରେ ସଂସାରର ଅସାରତା ଓ ଆତ୍ନାର ଅମରତ୍ସ ବିଷୟ 
ବୁଝାଇ ତା” ଭିତରେ ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ କରାନ୍ତି । ଗୁରୁଙ୍କ ମୂର୍ଭି ହଁ 
ଧ୍ୟାନର ବିନ୍ଦୁ, ଗୁରୁଙ୍କ ପାଦ ହଁ ପୂଜାର ମୂଳ । ତାଙ୍କର ବାଣୀ 
ହିଁ ମନ୍ତ୍ର । ସେ କୃପା ନକଲା ଯାଏଁ ମୁକ୍ତିର ବାଟ ଫିଟେ ନାହିଁ । 
ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହି ଜୀବନ ବିତାଉ ପଛକେ 
ସଦୂଗୁରୁଙ୍କ ପାଦପଦ୍ମରେ ସେବା କରିଥିଲେ ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ 
ମୋକ୍ଷ ଲାଭ କରିଥାଏ । ତିନି ଲୋକରେ ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ବଡ଼ 
କେହି ନାହିଁ । ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ, ଅବ୍ୟକ୍ତ ପରମାତ୍ନା ହୋଇ 
ଗୁରୁଙ୍କଠାରେ ଅବସ୍ଥିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଗୁରୁ ଉପାସନା କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ପରମ ଶାନ୍ତି ଓ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । ବିନା ଚାବିରେ 
ତାଲା ଖୋଲିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଗୁରୁଙ୍କ ବିନା 
ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ପାରିବ ନାହ । ଗୁରୁକୃପା ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ 
ଭୟଭ୍ରାନ୍ତିକୁ ଦୂର କରି ମୁକ୍ତିର ମାର୍ଗ ଦେଖାଇଦିଏ । ଦୁଃଖକଷ୍ଟକୁ 
ସୁଖରେ ପରିଣତ କରିଦିଏ । ଗୁରୁଚରଣ ସ୍ମରଣ କଲେ ସକଳ 
ବିଘ୍ନ ଦୂର ହୁଏ । ମୃତ୍ୟକଷ୍ଟ ରହେ ନାହିଁ । ଗୁରୁ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ । ଯିଏ ପ୍ରଭେଦ ଦେଖେ ସେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ 
କେଉଁଠି ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆମେ ଗୁରୁ ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଏକ ବୋଲି ବିଚାରି ଗୁରୁଙ୍କ ସେବା କଲେ ଭଗବାନ ନିଶ୍ଚୟ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ଓ ଆମ ମନକୁ ନିର୍ମଳ କରି ଆମକୁ ଆତ୍ଖୋପଲବ୍ଧି 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । 


ପ୍ଲଟ୍‌ -ନଂ ୫୫୬/୩୭୫୧ 
କାନନ ବିହାର- ୨, ପଟିଆ 
ଭୁବନେଶ୍ବର -୭୫୧୦୩୧ 


(୬୯) ୮୮୮ ଓ 9 ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ବାଥୁଡ଼ି ଜନଜାତିର ପର୍ବପର୍ବାଣି ଓ 
ବଡ଼ାମ ଉପାସନା 


ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବାର ମାସରେ ତେର ପର୍ବ ପାଳନ 
କରନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ବାଥୁଡ଼ି ଜନଜାତି ପ୍ରକୃତି ଓ ବୃକ୍ଷ 
ଉପାସନା ଉପରେ ବେଶୀ ବିଶ୍ବାସ କରିଥାଏ। ବାଥୁଡ଼ି ମାନଙ୍କ 
ଅଧିକାଂଶ ପର୍ବପର୍ବାଣି କୃଷିଭିଭିକ । ରୋଗ ବଇରାଗରୁ ରକ୍ଷା 
ପାଇବା ନିମନ୍ତେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ କିଛି ପର୍ବପର୍ବାଣି ପାଳନ 
କରନ୍ତି। ଦେବାଦେବୀ ପୂଜା ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତ ମଙ୍ଗଳ କାମନା 
ହିଁ ପ୍ରତି ପର୍ବ ପାଳନର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଥାଏ। 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବର୍ଷତମାମ୍‌ ପର୍ବପର୍ବାଣି ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 


୧. ଡାଳିପୂଜା (ଆମ, ନୂଆଖିଆ ) 


ଡାଳିପୂଜାକୁ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ “ଆମ୍ବ ନୂଆଖିଆ” ପୂଜା 
କହିଥାନ୍ତି। ଏହା ବାଥୁଡ଼ି ସମାଜର ଅଗ୍ରପୂଜା ଏବଂ ଏହି ପର୍ବ 
ପାଳନ ପରେ ଅନ୍ୟ ପବପର୍ବାଣି ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ଡାଳିପୂଜା 
ଫଗୁଣ କିମ୍ବା ଚୈତ୍ର ମାସରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ପୂଜାଟି 
ତିନିଦିନ ଧରି ଚାଲେ। ଡାଳିପୂଜା ପାଳନ ପୂର୍ବରୁ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ 
ନୂଆ ଫୁଲ, ଫଳ କିମ୍ବା ମୂଳକୁ ବ୍ୟବହାର କରିନଥାନ୍ତି | ପ୍ରଥମେ 
ଦେବାଦେବୀ, ଇଷ୍ଟଦେବୀ, ଗ୍ରାମଦେବୀ, ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କରିବା ପରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଆମ୍ବ ଆଦି ନୂତନ ଫଳ ଖାଇଥାନ୍ତି। 
ଏଣୁ ଏହାକୁ ଆମ୍ବ “ନୂଆଖିଆ' କୁହାଯାଏ | ଫଗୁଣ ମାସରେ 
ଦୋଳପୂଣ୍ତିମା ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଦୋଳପୂଣ୍ଠିମାରେ ଠାକୁରଙ୍କୁ 
ଆମ୍ବ ଭୋଗ ଦିଆଯାଏ। ହୋଲି ଉତ୍ସବ ପରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ନିଜ 
ମନ୍ଦିରକୁ ଫେରିଯିବା ବେଳେ ଆମ୍ବ ଗଛର ଡାଳ ଭାଙ୍ଗି ଦେଇ 
ଯାଆନ୍ତି ବୋଲି ବାଥୁଡ଼ି ଜନଜାତି ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି। ଫଳରେ 
ଦୋଳପୂର୍ଣ୍ରିମା ପରେ ହିଁ ଆମ୍ବ ନୂଆଖିଆ ପର୍ବ ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଡାଳିପୂଜା ପୂର୍ବରୁ ଗ୍ରାମରେ ଏକ ଗ୍ରାମସଭା 


ରଂଜନ ପ୍ରଧାନ 


ବସିଥାଏ। ଗ୍ରାମର ମୁଖ୍ୟ ପଧାନ, ଦେହୁରୀ ଏବଂ ଅନ୍ଯ 
ମାନ୍ୟଗଣ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏଥିରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରି ପର୍ବ 
ପରିଚାଳନା ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିଥାନ୍ତି। 


ଡାଳିପୂଜାର ପ୍ରଥମ ଦିନ “ବାର ରହିବା” ( ଉପବାସ 
ରହିବା) କାମ ହୋଇଥାଏ। ଯେଉଁ ଯୁବକ, ଯୁବତୀମାନେ ଏହି 
ପୂଜା କରନ୍ତି ସେମାନେ ସୋମବାର ଦିନ `ବାର” ରହନ୍ତି। 
ବାର” ରହିବା ଅର୍ଥ ପୂଜା କରୁଥିବା ଯୁବକ, ଯୁବତୀମାନେ 
ଉପବାସ ରହିବା ଓ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ନିଜକୁ ସଂସ୍କାର କରିବା । 
ପ୍ରଥମ ଦିନ ଯୁବକ, ଯୁବତୀମାନେ ଗୀ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ନିକଟରୁ 
ଆଜ୍ଞା ନେଇ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଡାଳ ଆଣିବା ପାଇଁ ଯାଇଥାନ୍ତି। ସାଥୀରେ 
ପୂଜା ସାମଗ୍ରୀ ଓ ଚାଙ୍ଗୁଂ ନେଇ ଯାଇଥାନ୍ତି। ଡାଳ ଆଣିବା ପରେ 
ଗୀ ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳ ନିକଟରେ ରଖନ୍ତି। ଗୀ ମୁଣ୍ଡରେ ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆସ୍ଥାନ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଥାଏ। କଦଳୀ ଗଛ, 
ଆମ୍ବଡାଳ, ଲୁହାକଣ୍ଟା ଆଦି ପୋତାଯାଇ ସୁସଜିତ ଏକ ବେଦୀ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଏ । ଡାଳ ଆଣିବାକୁ ଜଙ୍ଗଲକୁ ନଅ ଜଣ ଯୁବକ 
ଯାଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ନଅ ପ୍ରକାର ଡାଳ ଆଣିଆଥାନ୍ତି। 
ପ୍ରତି ଯୁବକ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ଡାଳ ଧରି ଆସନ୍ତି। 


ଦ୍ବିତୀୟ ଦିନ ମଙ୍ଗଳା ଓଷା ଗ୍ରାମର ଦେହୁରୀଙ୍କ ଘରେ 
କିମ୍ବା ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମଣ୍ଡପରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥାଏ। ପୂଜା ସ୍ଥାନକୁ ଝୋଟି ଓ ମଣ୍ଡଳା ଦ୍ବାରା 
ସଜ୍ଜାଯାଇଥାଏ। ମଣ୍ଡଳାର ମଧ୍ୟସ୍ଥଳରେ ଜଳପୂର୍ଣ୍ର ନୂତନ କଳସ 
ଉପରେ ଆମ୍ବଡାଳ ରଖାଯାଇଥାଏ। ମଙ୍ଗଳା ପୂଜା 
ସଂଧ୍ୟା ସମୟରେ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ଉପବାସ କରିଥିବା ଯୁବକ, 
ଯୁବତୀମାନେ ପୂଜାସ୍ଥଳକୁ ପୂଜା ସାମଗ୍ରୀ ସହିତ କୁକୁଡ଼ା ପୂଜା 


ଜ୍‌ପଠଧଵଧ ଧି ପପ: 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


କରିବାକୁ ଆଣିଥାନ୍ତି। ଶୀତଳ ପୂଜା ସମାପ୍ତି ପରେ ମଙ୍ଗଳାଙ୍କ 
ସ୍ତୁତି ଗାନ କରାଯାଏ। ସ୍ତୁତି ପରେ ବଳି ପୂଜା ହୋଇଥାଏ । 
ବଳି ପୂଜା ପରେ ଭକ୍ତମାନେ ନିଜନିଜ ଘରକୁ ଫେରି ଯାଆନ୍ତି। 
ରାତ୍ର ସମୟରେ ଯୁବକ, ଯୁବତୀମାନେ ଦେହୁରୀ( ପୂଜକ) ଙ୍କୁ 
ଡାକି ନିଅନ୍ତି। ଦେହୁରୀ ଗୋଟିଏ କୁକୁଡ଼ା ଓ ଗୋଟିଏ ଅଣ୍ଡା 
ଡାଳୁଆଶୁଣୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି। ପୂଜାପରେ 
ଯୁବକମାନେ ଚାଙ୍ଗୁ'" ବଜାଇ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ସେଇ ନଅ ଖଣ୍ଡ 
ଡାଳକୁ ବଡାମ ଶାଳକୁ ଆଣନ୍ତି। ଏହି ଶୋଭାଯାତ୍ରାକୁ 
ଓଡାଳିଯାତ୍ରା' ବା “ବଡ଼ାମ୍‌ ଯାତ୍ରା” କୁହାଯାଏ । ଚାଙ୍ଗୁଂ ବଜାଇ 
ବଜାଇ ଆସିଲାବେଳେ କେବଳ ବଡ଼ାମଙ୍କର ବନ୍ଦନା ଗାନ 
କରାଯାଇଥାଏ। 


ଡାଳିଯାତ୍ରା ସମୟରେ ନଅଖଣ୍ଡ ଡାଳକୁ ଆଣି ଏହି 
ବଡ଼ାମ ଶାଳରେ ସଜେଇ ରଖାଯାଏ। ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ କୁକୁଡ଼ା 
ଭୋଗ ଦିଆଯାଇ ଏକପ୍ରକାର ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ। ମାତ୍ର 
ଏଠାରେ ପୂଜା ହୋଇଥିବା କୁକୁଡ଼ା ଦେହୁରୀଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ୟ 
ହୋଇନଥାଏ। ସାଧାରଣତଃ ଯେଉଁମାନେ ବଡ଼ାମ ଯାତ୍ରା ( ଅଠର 
ଦେଉଳ )ରେ ଭାଗ ନେଇଥାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି କୁକୁଡ଼ା ପ୍ରଦାନ 
କରାଯାଇଥାଏ। ପୂଜା ପରେ ଦେହୁରୀ ନିଜ ଘରକୁ ଚାଲି 
ଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଯୁବକ, ଯୁବତୀମାନେ ବଡ଼ାମ ଶାଳ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି ନାହଁ। ଚାଙ୍ଗୁ।ବବଜେଇ ଓ ନାଚ ଗୀତର ଆସର 
ଜମେଇ ସାରା ରାତି ଉଜାଗର ରହିଥାନ୍ତି । ଏହାକୁ “ଡାଳିଜଗା” 
କୁହାଯାଏ। ଏହି ସମୟରେ ଯୁବକ ଯୁବତୀମାନେ ଘରେ ଘରେ 
ଚାଉଳ ମାଗିଥାନ୍ତି। ଏହାକୁ “ମୂଷା ଚାଉଳ” କୁହାଯାଏ | ଏହି 
ମୂଷା ଚାଉଳ”କୁ ବଡ଼ାମ ଶାଳ ନିକଟରେ ଭଜାଯାଏ ଏବଂ 
ଭଜା ଚାଉଳକୁ ଯୁବକଯୁବତୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବାଣ୍ଟି ଦିଆଯାଏ । 


ଶେଷଦିନ ଡାଳିଜଗା ଯୁବକମାନେ ବଡ଼ାମଶାଳରୁ 
ସାତଖଣ୍ଡ ଡାଳକୁ ଗ୍ରାମ ବାହାରେ ଥିବା ଡାଳୁଆଶୁଣୀ ଶାଳକୁ 
ନେଇଥାନ୍ତି। ଏହାକୁ “ବାହୁଡ଼ା ବଡ଼ାମ ଯାତ୍ରା” କୁହାଯାଏ । 
ଡାଳୁଆଶୁଣୀ ଶାଳରେ ଡାଳଗୁଡ଼ିକୁ ରଖି ଏକ କୁକୁଡ଼ା ଚିଆଁ 
ପୂଜା କରାଯାଏ। ଏହି ବଳି ପୂଜାକୁ ଦେହୁରୀଙ୍କ ବଦଳରେ 
ଯୁକବମାନେ କରିଥାନ୍ତି। ନୂତନପତ୍ରରେ ସଜ୍ରିତ ସାତଖଣ୍ଡ ଡାଳକୁ 
ବଡ଼ାମ ଶାଳକୁ ଆଣି ପୂଜା ଆରାଧନା ପରେ ପୁନର୍ବାର 
ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଡାଳୁଆଶୁଣୀ ( ବନଦେବୀ୩”)ଙ୍କୁ ଫେରାଇ 


ଦିଆଯାଉଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଡାଳି ପୂଜା କୁହାଯାଇଥାଏ। ଡାଳଗୁଡ଼ିକୁ 
ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପୂର୍ବରୁ ଫେରାଇ ଦିଆଯାଇଥାଏ। ଶେଷଦିନ 
ପୂର୍ବାହ୍ନରେ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ପୂଜା ହୁଏ। ତାଙ୍କ ପାଖରେ 
ଛେଳି, ବୋଦା, କୁକୁଡ଼ା ଆଦି ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ ଗ୍ରାମର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘରେ ନୂଆ ପତ୍ର, ଫୁଲ ଓ ଫଳ ପ୍ରଥମେ ଇଷ୍ଟଦେବୀ 
ଓ ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିବା ପରେ ନିଜେ ଖାଇଥାନ୍ତି। ଗାର 
ପ୍ରତି ପରିବାରରେ ବ୍ୟବହୃତ ପୁରୁଣା ସାମଗ୍ରୀ ଯଥା କଂନ୍ତ୍ରା, 
ତକିଆ, ଝାଡ଼ୁ, କୁଲା, ପାଚିଆ, ଚପଲ ଆଦିକୁ ଗୀ ମୁଣ୍ଡରେ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ ଏହାକୁ “ମେଲାଣି” କୁହାଯାଏ | 


୨. ଅଠର ଦେଉଳ ପୂଜା 


ଏହା ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପୂଜା । ଡାଳିପୂଜା 
ପରେ ପରେ ଏହା ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରତିବର୍ଷ ଚୈତ୍ରମାସର 
ଦ୍ବିତୀୟ ପକ୍ଷରେ ଏହି ପୂଜା ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ । ଅଠର 
ଦେଉଳ ପୂଜାରେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ, କେନ୍ଦୁଝର, ବାଲେଶ୍ବର ଜିଲ୍ଲାରୁ 
ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ ବାଥୁଡ଼ି ଭକ୍ତମାନେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି। ଏହି ପୂଜା ପାଳନ ପୂର୍ବରୁ ଅଠର ଦେଉଳ 
ପୂଜକ( ମହାପାତ୍ର) ଏହି ତିନୋଟି ଜିଲ୍ଲାର ପ୍ରତି ବାଥୁଡ଼ି 
ଗ୍ରାମମାନଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ପଠାଇଥାନ୍ତି। ମହାପାତ୍ରଙ୍କଠାରୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ 
ପାଇଲା ପରେ ବାଥୁଡ଼ି ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରୁ ବହୁ ସଂଖ୍ଯାରେ 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ପ୍ରାୟ ପନ୍ଦର ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଖାଇଲା ଭଳି ଖାଦ୍ୟ 
ସାମଗ୍ରୀ, ଚାଙ୍ଗୁ, ପୋଷାକ ଧରି ଶିମିଳିପାଳ ମଧ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ 
ଅଠର ଦେଉଳ ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି। ଅଧିକାଂଶ ନିଷ୍ଠାପର 
ଭକ୍ତ ନିଜ ଗୀରୁ ଚାଲି ଚାଲି ଶିମିଳିପାଳର ଅଠର ଦେଉଳ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସିଥାନ୍ତି। ହିଂସ୍ରଜନ୍ତୁପୂର୍ଟ୍ ଶିମିଳିପାଳର ଘଞ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲ 
ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଅଠର ଦେଉଳରେ ପହଁଚିବାକୁ ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କୁ 
ବହୁତ କଷ୍ଟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ। ସମସ୍ତ ଭକ୍ତମାନେ ଧଳା 
ଧୋତି ପରିଧାନ କରିଥାନ୍ତି। ଧଳା ଧୋତି ବିନା ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ରଙ୍ଗର ବସ୍ତ୍ର ଅଠର ଦେଉଳ ଯାତ୍ରାରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇନଥାଏ । 
ଚାରି ଦିଗରୁ ଧାଡ଼ି ଧାଡ଼ି ହୋଇ ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ 
ଭକ୍ତ ପୂଜା ପୂର୍ବରୁ ଶିମିଳିପାଳର ଅଠର ଦେଉଳ ନିକଟରେ 
ପହଁଚିଯାନ୍ତି। ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ଯଥାବିଧିରେ ପୃଜା କାର୍ଯ୍ୟ 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଷ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
ଆରାଧନା କରାଯାଏ। ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରାମରୁ ଆସିଥିବା ଦେହୁରୀମାନେ 


(୬୨) ୮୮୮ ଓ ଓ ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଯଜ୍ଞରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରି ଘୃତାହୁତି ଦେଇଥାନ୍ତି। ଅଠର ଦେଉଳ 
ମହାପାତ୍ର ଏ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପୌରୋହିତ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । 
ମହାପୂଜା ସାତଦିନ ଧରି ଚାଲେ। ଶିମିଳିପାଳରେ ଥିବା ଅଠରଟି 
ଦୈବୀସ୍ଥଳୀ( ଅଠର ଦେଉଳ ) ରେ ପୂଜା କରାଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ୟ 
ମୁଖ୍ୟ ପୂଜା ମାନବ ଦେଉଳ ପରିସରରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । 
ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରାମରୁ ଆସିଥିବା ଭକ୍ତମାନେ ତମ୍ଦୁ ପକାଇ ଏଠାରେ 
ରାତ୍ରୀଯାପନ କରିଥାନ୍ତି । 


୩. ଅଖାଣି (ବୈଶାଖୀ) ପର୍ବ 


ମହା ବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନକୁ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ “ଅଖାଣି” 
ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି। ଏହାକୁ ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ “ଶିକାର ଯାତ୍ରା” ବୋଲି 
ବୁଝାଯାଏ। ପୂର୍ବରୁ ଏହା ଏକ ବଡ଼ ପର୍ବ ଭାବେ ପାଳନ 
କରାଯାଉଥିଲା। ମାତ୍ର ଏବେ ବିଧି ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଯଥାକଥା ପାଳନ 
କରାଯାଉଛି। ମହା ବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ପରଠାରୁ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ 
ସମୂହ ପାରିଧି ( ଶିକାର ) କରିବାକୁ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ୟକୁ ବାହାରନ୍ତି | 
ଶିକାରକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରାମର 
ଦେହୁରୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ। ଗ୍ରାମର ବାହାରେ 
କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ ଏହି ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ । 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ପୂଜା କରିବା ପରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଶିକାର କରିବାକୁ 
ବାହାରନ୍ତି। ପୂର୍ବ କାଳରେ ଅଖାଣି ଦିନ ସକାଳେ ଗୀ ଦାଣ୍ଡରେ 
ନିଆଁଜାଳି ସେଥିରେ ଏକ ଲୌହ ଖଡ଼ିକାକୂୁ ଗରମ 
କରାଯାଉଥିଲା। ଏହି ଖଡ଼ିକାର ନାମ “ଚିଳିକାଠି” ( ଲୌହ 
ନିର୍ମିତ ତିନି ଅଙ୍କୁଶ ବିଶିଷ୍ଟ କାଠି।। ଏହି ଗରମ ଚିଳିକାଠି 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଛୋଟ ପିଲାଙ୍କର ନାଭି ତଳେ ଦାଗ ଦିଆଯାଉଥିଲା। 
ଅଖାଣି ଦାଗ ଦ୍ଵାରା ଭବିଷ୍ୟତରେ ଅମ୍ଳ ଦୋଷ ଦେଖାଦିଏ 
ନାହିଁ ବୋଲି ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥିଲେ । ମାତ୍ର ଆଜିର 
ଦିନରେ ଏଭଳି ଏକ ଅମାନବୀୟ କର୍ମ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେନାହିଁ | 
ଆଜିକାଲି ଅଖାଣି ଯାତ୍ରା ଅବସରରେ କେତେକ ଗ୍ରାମରେ 
ଛଉନୃତ୍ୟ, ପାଲା, ରାମଲୀଳା, ଚିଡ଼ିଆ ନାଚ, ଦାସକାଠିଆ 
ଆଦି ସାଂସ୍କୃତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଆୟୋଜନ କରାଯାଉଥିବାର 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳୁଛି। 


୪, ରଜପର୍ବ 


ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜିଲ୍ଲାମାନଙ୍କରେ ରଜ ସଂକ୍ରାନ୍ତି 
ପାଳନ କରାଯାଉଥିବାବେଳେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ମଧ୍ୟ ଏହାକୁ 


ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । କେନ୍ଦୁଝର, ମୟୂରଭଞ୍ଜ 
ଓ ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାରେ ବାସ କରୁଥିବା ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ରଜ 
ସଂକ୍ରାନ୍ତିକୁ ରଜପର୍ବ ଭାବେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଏହା ତିନିଦିନ 
ଧରି ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ। 


ଗ୍ରୀଷ୍ମର ଅବସାନ ଓ ବର୍ଷାର ଆଗମନ ମଧ୍ୟରେ ମିଥୁନ 
ସଂକ୍ରାନ୍ତିକୁ ହଁ ରଜ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଭାବେ ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ । 
ସାଧାରଣତଃ ରଜପର୍ବ ତିନିଦିନ ବ୍ୟାପି ଚାଲେ। ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସର 
ଶେଷ ଦିନଟି ପହିଲି ରଜ। ପହିଲି ରଜର ପୂର୍ବଦିନକୁ “ସଜବାଜ” 
ବା “ପାଣିବୁହା” ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଆଷାଢ଼ ମାସର ପ୍ରଥମ 
ଦିନଟି ମଝି ରଜ। ଏହାକୁ ରଜ ସଂକ୍ରାନ୍ତି କୁହାଯାଏ। ରଜ 
ପର୍ବର ମୁଖ୍ୟ ଆକର୍ଷଣ ହେଉଛି ଦୋଳି ଖେଳ ଓ ଦୋଳି 
ଗୀତ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବାଥୁଡ଼ି ଗାରେ ଦୋଳି ଲାଗିଥାଏ ଓ ଦୋଳିଗୀତ 
ବୋଲି ବାଥୁଡ଼ି ତରୁଣୀମାନେ ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି | 
ଦୋଳି ତିଆରି ଶେଷ ହେଲେ ଦୋଳି ପୂଜା ହୁଏ। ଗୀର 
କୁମାରୀମାନେ ରଜ ପିଠା ନେଇ ଦୋଳି ପାଖକୁ ଯାଆନ୍ତି। 
ତିନିଦିନ ଧରି ରଜ ଉତ୍ସବରେ ବାଥୁଡ଼ି ଝିଅ ବୋହୂମାନେ ବିଭିନ୍ନ 
ଅଂଚଳ ବୁଲନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ସମୟରେ ଝିଅମାନେ କାମଧନ୍ଦା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି ସମୟରେ ମାଟି ମଧ୍ୟ ଖୋଳାଯାଏ ନାହିଁ | 
ପୃଥିବୀ ମାତାକୁ କଷ୍ଟ ଦେଲା ଭଳି କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ । ଶେଷ ଦିନ ହେଉଛି ରଜ ବିଦାୟର ପର୍ବ। ଗ୍ରାମର 
ଝିଅଠାରୁ ବୃଦ୍ଧା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଜକୁ ବିଦାୟ ଦିଅନ୍ତି। ଗା ଝିଅମାନେ 
ବରକନ୍ୟା ବସନ୍ତି। ଏହି ଅବସରରେ ବାଥୁଡ଼ି ଯୁବତୀମାନେ 
ଦୋଳିଗୀତ ଗାଇ ସମୟକୁ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି। 


ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବସୁ ଓ ବାସୁକୀର ବଂଶଜ ବୋଲି ଦାବି 
କରନ୍ତି। ଏଣୁ ରଜ ତିନିଦିନ କୃଷି କର୍ମ ନିଷିଦ୍ଧ କରାଯାଏ । 
କାରଣ ଏହି ସମୟରେ ପୃଥିବୀ ମାତା ରଜୋବତୀ ହୋଇଥାଏ। 
ରଜୋବତୀ ନାରୀ ପରି ଏହି ସମୟରେ ଧରଣୀ ଅସୃଷଶ୍ୟା 
ହୋଇଥାଏ। ପୂର୍ବରୁ ଜମି ହଳ କରି ବୁଣାବୁଣି କାର୍ଯ୍ୟରେ କ୍ଳାନ୍ତ 
ହୋଇପଡ଼ିଥିବା ଚାଷୀମାନେ ରଜ ତିନିଦିନ ବିଶ୍ରାମ ନେବା 
ସାଙ୍ଗକୁ ମଜାମଉଜ କରନ୍ତି ଓ ଭାବି ଫସଲର ବେଉଷଣ ପାଇଁ 
ଶକ୍ତି ସଂଚୟ କରନ୍ତି। ଧରିତ୍ରୀ ରଜୋବତୀ ହେଉଥିବା କାରଣରୁ 


ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କୁ ଖାଲିପାଦରେ ଭୂମି ଉପରେ ଚାଲିବା ମଧ୍ୟ 


ମା ® ଓ ଓ ମାମା ( ୭୩) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମନା ଥାଏ। ଗ୍ରାମର ଯୁବତୀମାନେ କଦଳୀ ପଟୁଆ, ଗୁଆ 
ଖୋଳପା ପ୍ରଭୃତି ପାଦରେ ବାନ୍ଧି ଭୂମି ଉପରେ ଚାଲନ୍ତି । ରଜ 
ଅବସରରେ ବାଥୁଡ଼ି ଯୁବତୀମାନଙ୍କୁ ବାଟଣ ବାଟିବା ଓ ପରିବା 
କାଟିବା ମଧ୍ୟ ବାରଣ କରାଯାଇଥାଏ । ଶେଷ ଦିନ ବସୁମତୀ 
ଗାଧୁଆ କରାଯାଇଥାଏ। 


୫. ତିର୍ତୀୟା ପୂଜା ( ଅକ୍ଷି ତୃତୀୟା ପୂଜା) 


=== 


ଅକ୍ଷି ତୃତୀୟା ବା ତିର୍ତୀୟା ଏକ କୃଷିଭିଭିକ ପର୍ବ। ଏହି 
ପର୍ବ ବୈଶାଖ ମାସ ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷ ତୃତୀୟା ଦିନ ପାଳନ 
କରାଯାଇଥାଏ। ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଏହି ପର୍ବଟିକୁ ଦୁଇଦିନ ଧରି 
ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି। ଭଲ ଫସଲ ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବାଥୁଡ଼ି 
ଗ୍ରାମର ଚାଷୀମାନେ ଏହି ପର୍ବକୁ ବେଶ୍‌ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସର ସହ 
ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି। ଏହାକୁ ' ମୁଠିଛୁଆଁ” ପର୍ବ ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ । 
ତିର୍ତୀୟା ଦିନ ମୁଠି ଅନୁକୂଳ କଲାପରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଚାଷ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଥା'ନ୍ତି। ଅକ୍ଷିତୃତୀୟା ପରେ ପରେ ବର୍ଷା 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ବାଥୁଡ଼ିମାନେ କୃଷି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଆଗକୁ 
ବଢ଼େଇଥାଂ ନ୍ତି। ତିତ୍ତୀୟା ପର୍ବରେ ପରିବାରର ବୟସ୍କ ସଦସ୍ୟ 
ମୁଠି ଅନୁକୂଳ କରିଥାନ୍ତି। ଦେହୁରୀଙ୍କ ଘରୁ ସଂଗୃହୀତ ଧାନକୁ 
ଥାନପତି (ଠାକୁରାଣୀ )ଙ୍କ ନିକଟରେ ପୂଜା କରିବା ପରେ 
ଏହାକୁ ପ୍ରତି ବାଥୁଡ଼ି ଘରକ୍ଟ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ଚଉପତି( ଦନା )ରେ ଭାଗ କରାଯାଇ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥାଏ । 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଏହି ଧାନକୁ ନେଇ ନିଜ ଘରେ ଥିବା ଧାନ ସହିତ 
ମିଶାଇ ଅକ୍ଷି ମୁଠି ଅନୁକୂଳ କରିବାକୁ ନିଜ ନିଜର କ୍ଷେତକୁ 
ଯାଆନ୍ତି। 


୬. ମାଜଣା 


ଅକ୍ଷି ତୃତୀୟା ପୂଜା ପରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ କ୍ଷେତରେ 
ବିହନ ବୁଣିଥାନ୍ତି। ଜମି ଚାଷ କରି ବିହନ ବୁଣିବାକୁ ବର୍ଷାର 
ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ। ମାତ୍ର କେଉଁ କେଉଁ ବର୍ଷ ଉପଯୁକ୍ତ 
ବର୍ଷାର ଅଭାବ ଦେଖାଦିଏ । ଫଳରେ ବର୍ଷା ପାଇଁ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ 
ଗ୍ରାମର ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ଶରଣ ପଶନ୍ତି । ଏହି ପୂଜାକୁ “ମାଜଣା” 
ବା ୯ଦେବତା ଗାଧା' କୁହାଯାଏ। ଗୀର ସମସ୍ତ ଲୋକେ ପୂଜା 
ସାମଗ୍ରୀ ଧରି ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳକୁ ଯାଆନ୍ତି। ଦେବୀଙ୍କୁ ଶୀତଳ 
ପୂଜା ପ୍ରଦାନ ପରେ ଯଜ୍ଞର ଆୟୋଜନ କରାଯାଇଥାଏ। ଗ୍ରାମର 


ବଡ଼ାମ ଶାଳ ଓ ବାସେଳୀ ଶାଳରେ ମଧ୍ୟ ପୂଜା ହୋଇଥାଏ। 
ପୂଜା ପରେ ଦୁଇପ୍ରକାର ଜଳ ( କାଦୁଅଯୁକ୍ତ ପାଣି ଓ ସ୍ଵଚ୍ଛ 
ପାଣି) ରେ ଦେବସ୍ଥାନକୁ ଧୋଇ ଦିଆଯାଏ। ଏହାପରେ 
ଗ୍ରାମବାସୀ କାଦୁଅଯୁକ୍ତ ପାଣିରେ ହୋଲି ଖେଳନ୍ତି। ହୋଲି 
ଖେଳର କାହୁଅ ପାଣିରେ ଗୀର ଦାଣ୍ଡ, ଘରର କାନ୍ଥ, କବାଟ 
ଆଦିକୁ କାହୁଅ କରିଦିଆଯାଏ । ଦେବତାମାନେ ବର୍ଷା କରାଇ 
ଏସବୁ କାଦୁଅକୁ ପରିଷ୍କାର କରିବେ ବୋଲି ବାଥୁଡ଼ିମାନେ 
ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି। ହୋଲି ପରେ ସମସ୍ତେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ 
ଗାଧୋଇଥା' ନ୍ତି । ବର୍ଷା ହେଉ କି ନହେଉ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ବା 
ଆଷାଢ଼ ମାସରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ “ମାଜଣା” ବା “ଦେବତା 
ଗାଧା' କରିଥାନ୍ତି। 


୭. ଅଷାଳି ପୂଜା( ଆଷାଡ଼ି ପୂଜା) 


ଅକ୍ଷି ତୃତୀୟା ପୂଜା ପରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଚାଷ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି। ଧାନ, ମକା, ଗୁଳୁଦି, ରାହି( ହରଡ଼ ), ଖସା, 
ମାଣ୍ଡିଆ ଆଦି ବୁଣି ସାରିଥାନ୍ତି। ମୌସୁମୀ ବାୟୁ ପ୍ରବାହରେ 
ବିଳମ୍ବ ହେଲେ ଚାଷ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ ବିଳମ୍ବ ହୋଇଥାଏ। ରଜ 
ପର୍ବ ପରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବେଉଷଣ କରିବା ପାଇଁ ତପ୍‌ର 
ହୋଇ ଉଠନ୍ତି। ସକାଳୁ ସଂଜ ଯାଏଁ ରୁଆ ଓ ଉପୁଡ଼ା କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହନ୍ତି। ଏଣୁ ବର୍ଷାରତୁରେ ବିଲବାଡ଼ିରେ 
କାମ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଗ୍ରାମ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ନିକଟରେ 
ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି। ଏହାକୁ “ଅଷାଳି ପୂଜା' କୁହାଯାଏ | ଆଷାଢ଼ 
ମାସରେ ଏହି ପୂଜା ହେଉଥିବାରୁ ଏହାର ଏପରି ନାମକରଣ 
ହୋଇଛି। ଅଷାଳି ପୂଜାରେ ମଧ୍ୟ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ନିକଟରେ 
ଛେଳି, କୁକୁଡ଼ା ପୂଜା ଭୋଗ କରାଯାଇଥାଏ। ପ୍ରତି ଘରୁ ଜଣେ 
ଦୁଇଜଣ ଏହି ପୂଜାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି। ଏହି 
ପୂଜାବେଳେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପାଖରେ କେନ୍ଦୁଗଛର 
ଡାଳ ରଖି ପୂଜା କରନ୍ତି। ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳରୁ ଫେରିବାବେଳେ 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ କେନ୍ଦୁଡାଳ ଖଣ୍ଡେ ଖଣ୍ଡେ ଆଣି ନିଜ ଚାଷ ଜମିରେ 
ପୋତି ଦିଅନ୍ତି। ଏହାଦ୍ଵାରା ଦୁଷ୍ଟ ଶକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ୟ 
ଫସଲର ଅନିଷ୍ଠ ହୁଏ ନାହିଁ । 


୮. ଗହା ପୁନେଇଁ 


ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଦେବତା ବଡ଼ାମଙ୍କ ଜନ୍ମ 
ଉତ୍ସବକୁ “ଗହ୍ମା ପୁନେଇଁ ” ଭାବେ ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ । 


(୬୪) ୮୮୮ «9 ୭ ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଏହା ଶ୍ରାବଣ ପୂଣ୍ଢିମା ଦିନ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ଏହାକୁ ରାକ୍ଷୀ 
ପୂଣ୍ଢିମା ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ। ଏହିଦିନ ଭଉଣୀମାନେ ଭାଇମାନଙ୍କ 
ହାତରେ ରାକ୍ଷୀ ବାନ୍ଧିଥାନ୍ତି। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ ବିଭିନ୍ନ 
ଦେବାଦେବୀ ପୀଠରେ ଏହିଦିନ ଠାକୁରଙ୍କ ଝୁଲଣ ଯାତ୍ରା ମଧ୍ଯ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ। ଝୁଲଣଯାତ୍ରାର ପୂର୍ବଦିନକୁ “ ବଳଭଦ ଗହ୍ଦା' 
କୁହାଯାଏ। ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବଳଭଦ୍ ଗହ୍ଣାଦିନ ଗୋରୁଙ୍କୁ ସ୍ନାନ 
କରାଇ ଶିଙ୍ଗରେ ତେଲ ଲଗାଇ ଚିକ୍କଣ କରନ୍ତି। ଗୋରୁମାନଙ୍କ 
ମଥାରେ ସିନ୍ଦୁର, ହଳଦି, ଅରୁଆ ଚାଉଳ ଓ ଦୀପ ଲଗାଇ 
ବନ୍ଦାପନା କରନ୍ତି। ଏହି ଅବସରରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ଗ୍ରାମ ପୂଜକ 
( ଦେହୁରୀ ) ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଶାଳରେ ପୂଜା କରନ୍ତି ଏବଂ ପିତାଳୁ 
ଫୁଲ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି। ଦେହୁରୀ ପୁନାସି” ( ସବାଇଘାସ/ ଜୁଣ )ରେ 
ବଉଳ ତିଆରି କରନ୍ତି। ପିତାଳୁ ଫୁଲ, ବନ୍ଦିରା ଫୂଲ ଆଦି 
ଅରଣ୍ୟର ଫୁଲ ପତ୍ର ସହାୟତାରେ ଦେହୁରୀ ଏକ ରାକ୍ଷୀ ତିଆରି 
କରନ୍ତି, ଯାହାକୁ ଗହ୍ନା ବଉଳ” କୁହାଯାଏ । ଦେହୁରୀ ଏଭଳି 
ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ଗହ୍ମା ବଉଳ ତିଆରି କରି ଶାଳମାନଙ୍କରେ 
ଥିବା ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପିନ୍ଧାଇଥାନ୍ତି। ଗାର ପ୍ରତି ପରିବାର ଏଭଳି 
ଗହ୍ମା ବଉଳ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ନିଜ ନିଜର ଘର ଚାଳରେ ବାନ୍ଧନ୍ତି । 
ଏହା ଫଳରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ଘର ସୁରକ୍ଷିତ ରହେ ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି। 
୯. ନୂଆଖିଆ ପର୍ବ (ଆଶୁ ଧାନ ନୂଆଖିଆ ) 


ଅନ୍ୟ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏବଂ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ପାଳିତ “ନୂଆଖିଆ' ପର୍ବ ଭଳି ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ମଧ୍ୟ ଆଶୁ ଧାନ 
ନୂଆଖିଆ ପର୍ବ ପାଳନ କରନ୍ତି। ପ୍ରତିବର୍ଷ ଭାଦ୍ରବ ମାସ ବେଳକୁ 
ଗଡ଼ାଣିଆ ଜମିରେ ସଅଳ କିସମ ଧାନ ( ଆଶୁ ଧାନ ) ଅମଳ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଉତ୍ସବର ଆୟୋଜନ କରାଯାଇଥାଏ। ବର୍ଷର 
ନୂଆଫୁଲ, ନୂଆଫଳ ଓ ନୂଆମୂଳ, ପତ୍ରକୁ ଖାଇବା ପୂର୍ବରୁ 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ନିଜ ଇଷ୍ଟ ଦେବାଦେବୀ ଓ ପୂର୍ବ ପୁରୁଷଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି । ଭାଦୂବ ମାସରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ 
ଗୋଡ଼ା ଧାନ” ( ଆଶୁ ଧାନ ) ଅମଳ କରନି ମାତ୍ର ଏହାକୁ 
ଭକ୍ଷଣ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ସେମାନେ ଠାକୁର, ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କରିଥାନ୍ତି। ଏହାକୁ “ନୂଆଖିଆ” କହନ୍ତି| ପ୍ରତି ରବିବାରରେ 
ନୂଆ ହାଣ୍ଡିରେ ନୂଆ ଚାଉଳର ଅନ୍ନ ରନ୍ଧ।ଯାଇ ଇଷ୍ଟ 
ଦେବାଦେବୀ ଓ ପିଦତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରାଯିବା ପରେ ନିଜେ 


ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି। ଗ୍ରାମ ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳରେ ନୂଆ ଚାଉଳ 
କ୍ଷୀରି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯିବା ସହ ବୋଦା, ଛେଳି ଓ କୁକୁଡ଼ା ପୂଜା 
କରାଯାଇଥାଏ। ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ନୁୂଆଖିଆ ଦିନର ପୂର୍ବ ରାତ୍ରୀରେ 
ମୁଚୁରୀ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି। ସାଧାରଣତଃ ମୁଚୁରୀ 
ଶାଳ ପୂଜା ନିଶାର୍ଵିରେ ହୋଇଥାଏ। ମୁଚୁରୀ ଶାଳ ଗ୍ରାମ 
କୌଣସି ଖମାର ( ବିଲମାଳ )ରେ କିମ୍ବା ଗୀ ମୁଣ୍ଡରେ ଥାଏ । 
ରାତି ଅର୍ଧରେ ଦେହୁରୀ ମୁଚୁରୀ ଶାଳକୁ ଯାଇ ପୂଜା କାର୍ଯ୍ୟ 
ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି। ଗାର ଯୁବକମାନେ ମୁଚୁରୀ ଡାକିବାକୁ ଯାଆନ୍ତି। 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରୁ ମୁଚୁରୀ ଡକା ଆରମ୍ଭ କରି ଖମାର ମଧ୍ୟ ଦେଇ 
ମୁଚୁରୀ ଶାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସିଥାନ୍ତି। ଯୁବକମାନେ ସାଙ୍ଗରେ ଏକ 
କଳା କୁକୁଡ଼ା ନେଇଥାନ୍ତି। ମୁଚୁରୀ ଡାକି ଡାକି ଆସିବା ସମୟରେ 
ସେହି ଜୀବନ୍ତ କଳା କୁକୁଡ଼ାର ପର ଉପାଡ଼ି ଉପାଡ଼ି ଆଗକୁ 
ଚାଲିଥାନ୍ତି। ପର ଉପାଡ଼ିଲାବେଳେ କୁକୁଡ଼ାର ଚିତ୍କାର ଶବ୍ଦ 
ଯେଭଳି ଅନ୍ୟ କେହି ନ ଶୁଣନ୍ତି ସେଥିନେଇ ଯୁବକମାନେ 
ଯନବାନ୍‌ ହୁଅନ୍ତି। ଯୁବକମାନେ ଏହି ସମୟରେ ବଡ଼ ପାଟିରେ 
ଗୀତ ବୋଲନ୍ତି। 


ଧଳା ମୁଚୁରୀ କଳା ମୁଚୁରୀ 
ଆସରେ ବାରଭାଇ ଭେଣ୍ଡିଆ 
ସାତ ମାଆ ଭଉଣୀ 
ସଅଁରା ଧାନର ଖଇ 
ସଅଁରା ଧାନର ପିଠା 
ବଳି ଭୁଗ ପାଇବ ତ, ଆସରେ... 
ଝଳା, ମଣନ୍ଦା ପାତାଳେ ପଶ 
ନକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରାଣୀ ଉପରେ ବସ ।”” 


୧୦. ଦଶନ୍ଦ ( ଦଶନ୍ଧି) ପୂଜା 


=== 


ଅତୀତରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଶିମିଳିପାଳ ଘଞ୍ଚ ଅରଣ୍ୟରେ 
ରହୁଥିଲେ। କାଳକ୍ରମେ ଶିମିଳିପାଳ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ନୂତନ 
ଗ୍ରାମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ବସବାସ କରିବା ଆରମ୍ଭ 
କଲେ। ନୂତନ ଗ୍ରାମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ନୂତନ ସ୍ଥାନରେ 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ କାଠର ଏକ ଖୁଣ୍ଟି ସ୍ଥାପନ କରି ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । 
ଏହି ଖୁଣ୍ଢିକୁ ବାସେଳି ଖୁଣ୍ଢି କୁହାଯାଏ । ବାସେଳି ଖୁଣ୍ଟିକୁ କେନ୍ଦ୍ର 
କରି ସେଠାରେ ଯେଉଁ ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା, ତାହାକୁ 


ମା ୭ 9 ଓ ମାମା ( ୦୬ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବାସେଳି ବା ବାସୁଳି ( ବାସୁକି ଶାଳ) ଶାଳ କୁହାଗଲା। ଏହା 
ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ଆଦ୍ୟ ଦେବତା ଏବଂ ଆଦ୍ୟ ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ । 
ଏହି ଶାଳରେ ପ୍ରତି ଦଶବର୍ଷ ବ୍ୟବଧାନରେ ଯେଉଁ ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୁଏ, ତାହାକୁ ଦଶନ୍ଦ ପୂଜା କୁହାଯାଏ । ଏହି ପୂଜା 
ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ମୂଳ ପୂଜା। ଏହି ପୂଜା ଯୋଗୁଁ ଗ୍ରାମକୁ କୌଣସି 
ବିପଦ ପଡ଼ି ନଥାଏ ଏବଂ ଗ୍ରାମ ସୁରକ୍ଷିତ ରହେ। କାଠ ନିର୍ମିତ 
ବାସୁକି ଖୁଣ୍ଟକୁ ପ୍ରତି ଦଶ ବର୍ଷରେ ଥରେ ପରି ବଉଭନ 
କରାଯାଇଥାଏ। ଏହାକୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନବକଳେବର ସହିତ 
ତୁଳନା କରାଯାଇଥାଏ। ବାସୁକି ଖୁଣ୍ଟ ସାଧାରଣତଃ ଶାଳ ଗଛର 
କାଠରୁ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ ମାଟିରେ ପୋତା 
ଯାଉଥିବାରୁ ପ୍ରତି ଦଶ ବର୍ଷରେ ଥରେ ପରିବର୍ତନ କରାଯିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଥାଏ। ଏହି ପୂଜାଟି ବାଥୁଡ଼ି ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅତି 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ପୂଜାରେ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରଙ୍ଗର 
ଘୁଷୁରୀ, କଳା ରଙ୍ଗର ବୋଦା, କଳା କୁକୁଡ଼ା ପୂଜା 
ଦିଆଯାଇଥାଏ । ପୂଜାଟି ଏକ ନିଷିଦ୍ଧ ପୂଜା ହୋଇଥିବାରୁ 
କେବଳ ଅମାବାସ୍ୟା ରାତିରେ ଏହା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । 
ପୂଜା ଦିଆଯାଇଥିବା ଘୁଷୁରି, ବୋଦା, କୁକୁଡ଼ା ସେହିଠାରେ 
ରୋଷେଇ ହେବାପରେ ନିଷ୍ଠାର ସହ ପୂଜା କରୁଥିବା 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ରନ୍ଧାଯାଇଥିବା ମାଂସ ଖାଇଥାନ୍ତି। ଏହାକୁ ଘରକୁ 
ନିଆଯାଏ ନାହିଁ। 


୧୧. ବିଲ ପୂଜା ବା ଶୁକ୍ରବାର ପୂଜା 


=== 


ଏହା ଏକ କୃଷିଭିଭିକ ପର୍ବ। ବିଲରେ ଧାନ ଥିବା 
ସମୟରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବେ ଶୁକ୍ରବାର ଦିନ ଏହି 
ପୂଜା କରୁଥିବାରୁ ଏହାକୁ “ଶୁକ୍ରବାର କରିବା” ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଥାଏ ଏହି ପୂଜାରେ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ କୁକୁଡ଼ା, ବୋଦା 
ପୂଜା ଦିଆଯାଇଥାଏ । ଏହା ସହିତ ଖଇ, ଉଖୁଡ଼ା, ଖିରୀ, 
କୁଣ୍ଠାପିଠା ଏବଂ ଗଞ୍ଜେଇ ଭୋଗ ଦିଆଯାଇଥାଏ । 


୧୨. ଚଳେଇହୁଳି ପୂଜା 

ନୂଆଖିଆ ପୂଜା ସମୟରେ ଆଶ୍ରିନ ମାସ ବେଳକୁ 
ବାଥୁଡ଼ି ସଂପ୍ରଦାୟ ଚଳେଇହୁଳି ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି। ଏହା ବି 
ଏକପ୍ରକାର ନୂଆଖିଆ ପର୍ବ ଭଳି। ଏହି ପୂଜା ଗୀ ଠାକୁରାଣୀ 
ଶାଳରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ। ଗାର ଦେହୁରୀ (ପୂଜକ) 


କେବଳ ଏହି ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି। ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ ଏହି 
ପୂଜାରେ ଯୋଗ ଦେଇନଥାନ୍ତି। ସାଧାରଣତଃ ଉଚ୍ଚ ଭୂମିରେ 
କରାଯାଇଥିବା ଧାନ ପାଚିଯିବା ପରେ ଦେହୁରୀ ପ୍ରଥମେ ନିଜ 
ବିଲରୁ ଅଳ୍ପ କିଛି ଧାନ ( ଚଡ଼େଇ ଖାଇବା ପରିମାଣ) ଆଣି 
ସେଥିରୁ ଚାଉଳ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରନ୍ତି ଏବଂ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ନିକଟରେ 
ଦେହୁରୀ ପୂଜା କରିବା ପରେ ଅନ୍ୟମାନେ ନୂଆ ଖାଇଥାନଚ୍ରି। 


୧୩. କ୍ଷେତବଢ଼ା 


ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ କୃଷିଭିଭିକ ପର୍ବ ଏବଂ ପ୍ରତିବର୍ଷ 
ମାର୍ଗଶିର- ପୌଷ ମାସରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ସାଧାରଣତଃ 
ବିଲରେ ଧାନ କଟା ସରିଯିବାକୁ କ୍ଷେତବଢ଼ା ବା କ୍ଷେତରେ 
କାମ ଶେଷ ହୋଇଗଲା ବୋଲି ବୁଝାଯାଏ । ବିଲରେ ଧାନକଟା 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଶେଷ ହେବା ପରେ ଅଳ୍ପ କିଛି ଧାନଗଛ ଛାଡ଼ି 
ଦିଆଯାଇଥାଏ। ଏହି ଧାନଗଛକୁ ବିଲର ସାର ବା ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ। ଧାନ କ୍ଷେତରେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରାଯିବା ପରେ ଧାନ 
ଖଳାକୁ ଆସେ। ଧାନ ଖଳାରେ ମଧ୍ୟ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରାଯାଏ । 
ଧାନଖଳାରୁ ଘରକୁ ଆସିବା ପରେ ଧାନଖଳାରେ ପୂଜା 
କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି ପୂଜା ଧାନ ବିଲରେ, ଖଳାରେ ଏବଂ 
ଘରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । 


୧୪. ଜଟାଳ ବା ଜନ୍ତାଳ ପୂଜା 


=== 


ଏହା ବି ଏକ କୃଷିଭିଭିକ ପର୍ବ। ବର୍ଷର ପ୍ରାୟ ଶେଷ 
ସମୟରେ ଏହା ଅନୁଷ୍ଵଢିତ ହୋଇଥାଏ । କ୍ଷେତରୁ ଧାନକଟା 
ଶେଷ ହେବା ଏବଂ କ୍ଷେତ ବଢ଼ାଯିବା ପରେ ଏହି ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଧାନ ଅମଳ ହୋଇଯିବା ପରେ ନଡ଼ାକୁ ଜାଳି 
ଏହି ପୂଜା କରାଯାଉଥିବାରୁ ଏହାକୁ ନଡ଼ା ପୂଜା ( ନଳା ପୂଜା ) 
ବା 'ନଳାଚ୍ଛେଦ” କୁହାଯାଏ । ସାଧାରଣତଃ ଜଟାଳଶାଳ ଗ୍ରାମର 
ଖମାର ବା କ୍ଷେତ ନିକଟରେ ଥାଏ। ଜଟାଳ ପୂଜା ପୂର୍ବରୁ 
ଗ୍ରାମର ବଡାମ ଶାଳରେ ପ୍ରଥମେ ପୂଜା ହୋଇଥାଏ । ଏହାପରେ 
ଅନ୍ୟ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ ଅଗ୍ନି ପୂଜା ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ 
“ମାଘପୋଡ଼ି” ବୋଲି କୁହାଯାଏ। କିଛି ନଡ଼ା ( ପାଳ)କୁ ଏକତ୍ର 
କରି ତା” ଭିତରେ ଗୋଟିଏ କୁକୁଡ଼ା ଚିଆଁ ରଖାଯାଏ। ଚିଆଁ 
ବାହାରକୁ ଆସିପାରିବା ଭଳି ଏକ ବାଟ ରଖାଯାଇଥାଏ ପୂଜା 
ପରେ ପାଳଗଦାରେ ନିଆଁ ଲଗାଇଦେଲେ ଚିଆଟି ସେଥିରୁ 


( ୬୬) ୮୮୮ ଓ ଓ ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ବାହାରି ଦୌଡ଼ି ପଳାଇଯାଏ। ପରେ ଏହି ଚିଆଁକୁ ମାରି 
ପିଲାମାନେ ଖାଇଥାନ୍ତି। ଏହି ପୂଜାରେ ଛେଳି ଓ କୁକୁଡ଼ା ବଳି 
ପଡ଼ିଥାଏ। 


୧୫. ଖଳାପୂଜା 


ଖଳାରେ ଧାନ ଥିବା ସମୟରେ ମାର୍ଗଶିର ମାସର ପ୍ରତି 
ଗୁରୁବାର ଦିନ ଶୀତଳ ଭୋଗ ଦେଇ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
ଏହି ସମୟରେ ଧାନ ମଳିବା ବା ବେଙ୍ଗଳା ପକାଇବା କାମ 
ବନ୍ଦ ରହିଥାଏ। ଖଳାରେ ଧାନ ଜଗିବା ପାଇଁ ଛୋଟ 
କୁମା( ପଲା) ତିଆରି କରାଯାଏ । ମାଣବସାର ଶେଷ ଗୁରୁବାର 
ଦିନ ଖଳା ପୂଜା ସାରିବା ପରେ ଧାନକୁ ଘରକୁ ନିଆଯାଇଥାଏ । 
ସାଧାରଣତଃ ଖଳାପୂଜା ଜଟାଳ ପୂଜା ଦିନ ହୋଇଥାଏ। ଏହାକୁ 
“ଖଳା ଉଠାଣି” ପୂଜା ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଥାଏ | 


୧୬. ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତି 


କେବଳ ବାଥୁଡ଼ି ଜନଜାତିରେ ସୀମିତ ନ ରହି ମକର 
ପର୍ବ ସମଗ୍ର ଉତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାର ଗଣପର୍ବର ମାନ୍ୟତା ଲାଭ 
କରିପାରିଛି। ଏହା ଏ ଅଂଚଳର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନଧାରାକୁ ବହୁଳ ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ। 


ମକର ପାଳନ ଅବସରରେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲାର 
ସାପ୍ତାହିକୀ ହାଟଗୁଡ଼ିକରେ କୁକୁଡ଼ା ଲଢ଼େଇ ସହ ପାରଂପରିକ 
ଜୁଆଖେଳ, କ୍ରିକେଟ୍‌, ଫୁଟବଲ ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ପାରଂପରିକ 
କ୍ରୀଡ଼ା ପ୍ରତିଯୋଗିତା ମଧ୍ୟ ଚାଲେ । ସଂକ୍ରାନ୍ତି ସତ୍ଜେ ଏହି ଦିନ 
ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତଙ୍କ ଘରେ ମାଛ, କୁକୁଡ଼ା ଓ ଖାସି ମାଂସ ଭଳି 
ଆମିଷ ଭୋଜନ ହୋଇଥାଏ। ବନ୍ଧୁତ୍ବକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ ସହି ସଂଗାତ, ମକର, 
ବଉଳ ଆଦି ବସିଥାଏ । ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ 
ପୂର୍ବରୁ ପରିବାରର ସମସ୍ତ ସଦସ୍ୟ ନଦୀ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଜଳାଶୟଗୁଡ଼ିକରେ “ମକର ବୁଡ଼” ପକାଇଥାନ୍ତି। ବୈତରଣୀର 
କେଶରୀକୁଣ୍ଡ, ରାମତୀର୍ଥ, ରୂପାକୁଣ୍ଟ ଦୋ- ମୁହାଣୀ, 
ତିନିଧାରିଆ, ଭୀମକୁଣ୍ଡରେ ବୁଡ଼ ପକାଇଲେ ସବୁଠୁ ଅଧିକ 
ପୁଣ୍ଯ ମିଳିଥାଏ। ସେହିପରି ଯଶୀପୂର, କରଂଜିଆ, 
ଠାକୁରମୁଣ୍ଡା, ରାଣୀବନ୍ଧ, ବାମନଘାଟି, ବହଳଦା, କୁସୁମୀ, 
ବଡ଼ଯୋଡ଼, ବୈଶିଙ୍ଗା, ବେତନଟୀ, ବାଲିଡିହା, ମଣଦାହଡ଼ଦା, 


ଜାନୁମ୍‌ଘୁଟୁ ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ବଡ଼ ଧରଣର ମକର ମେଳା 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ। ସବୁଠୁ ବଡ଼ ମକର ମେଳା ରରୁଆଁ 
ବ୍ଲକ୍‌ ଅନ୍ତର୍ଗତ କେଶରୀକୁଣ୍ଡ, ଠାକୁରମୁଣ୍ଡାର ଭୀମକୁଣ୍ଡ, 
ବାମନଘାଟିର ହଡ଼ଦା ଓ ଜାନୁମ୍‌ଘୁଟୁ ଆଦି ସ୍ଥାନରେ 
ହୋଇଥାଏ। ଏଠାରେ ଲକ୍ଷାଧିକ ଭକ୍ତଙ୍କ ସମାଗମ ହୋଇଥାଏ । 


ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲାର ଆଦିବାସୀ ଜନଜୀବନ ଓ 
ମକରମେଳା ପରସ୍ପର ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ଜଡ଼ିତ । ମକର 
ସଂକ୍ରାନ୍ତି ବସରରେ ଆୟୋଜିତ ମକର ମେଳାରେ ବାଧଥୁଡ଼ି, 
ସାନ୍ତାଳ, ଖଡ଼ିଆ ମାଙ୍କିଡ଼ିଆ, ଲୋଧା, ଭୂମିଜ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ଯୁବକ, ଯୁବତୀମାନେ ନିଜ ନିଜର ଜୀବନସାଥୀ ଚୟନ କରିବାର 
ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି। ମକର ମେଳାରେ ବାଥୁଡ଼ି ଯୁବକ, 
ଯୁବତୀମାନେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ମନ ଦିଆନିଆ ହୁଏ। ମକର ମେଳା ଦିନ ଯେଉଁ ଯୁବକ- 
ଯୁବତୀ ପରସ୍ପରକୁ ଭଲ ପାଇ ବସନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ମନ 
ମିଶେ, ପରବର୍ତୀ ଦିନମାନଙ୍କରେ ସେମାନେ ବିବାହ ବନ୍ଧନରେ 
ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ମକର ଉତ୍ସବ ସମୟରେ କେନ୍ଦୁ ଝର ସମେତ 
ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲାର ଗ୍ରାମାଂଚଳରେ ଗଞ୍ଜା ଲଢ଼େଇ ପ୍ରତିଯୋଗିତା 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଥାଏ। ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତିର ପୂର୍ବ ଦିନକୁ “ ବାଉଣ୍ଡି' 
କୁହାଯାଏ। “ବାଉଣ୍ଡି" ଦିନ ମକର ପର୍ବ ପାଳନ ପାଇଁ ଘରେ 
ଘରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ପ୍ରସ୍ତୁତି ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ଘରେ ଘରେ 
ଖାସି ମାଂସ ଓ ମାଛଭାତର ଆସର ଜମେ। ମକର ପାଇଁ 
ଦୋକାନ ବଜାର, ହାଟ ସଭଦା ସାଙ୍ଗକୁ ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ନିମନ୍ତେ 
ଶାଢ଼ୀ ଓ କପଡ଼ା ଦୋକାନରେ ଖୁବ୍‌ ଭିଡ଼ ଜମିଥାଏ। 


୧୭. ବର୍ଷମୁଣ୍ଡି ପୂଜା 


ବର୍ଷମୁଣ୍ଡି ପୂଜା ସାଧାରଣତଃ ପୌଷ କିମ୍ବା ମାଘ 
ମାସରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ପୂଜାକୁ ସଂକଳ୍ପ ପୂଜା ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଥାଏ। ଏହା ଗୀ ଦାଣ୍ଡରେ କିମ୍ବା ଗୀ ମୁଣ୍ଡରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଗ୍ରାମବାସୀ, ଗୃହପାଳିତ ପଶୁପକ୍ଷୀ ଏବଂ ଚାଷବାସ 
ନିରାପଦରେ ରହିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହି ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ । 
ବର୍ଷର ଶେଷରେ କିମ୍ବା ଆରମ୍ଭରେ ଏହି ପୂଜା ହେଉଥିବାରୁ 
ଏହାକୁ ବର୍ଷମୁଣ୍ଡି ପୂଜା କୁହାଯାଏ । 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ଧି (ୈୌୈୌୈୌୈୌୈୌ( @ଆି୬ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


୧୮. ଡାକ ସଂକ୍ରାନ୍ତି 


କାର୍ଭିକ ମାସରେ ପଡ଼ୁଥିବା ତୁଳା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ( ଗର୍ଭଣା 
ସଂକ୍ରାନ୍ତି) କୁ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଡାକ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଭାବେ ପାଳନ 
କରିଥାନ୍ତି। ଏହି ଦିନ ମା” ବସୁମତୀ ଗର୍ଭଧାରଣ ପୂର୍ବକ ଭ୍ରୁଣକୁ 
ଧାନକେଣ୍ଡାରେ ଲୁଚାଇ ରଖୁଥିବାରୁ ଏହା ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଦିନ 
ଭାବେ ଗଣାଯାଇଥାଏ। ବିଲବାଡ଼ିରେ ଚାଷ ବାସ କରି 
ଯେଉଁମାନେ ମଶା, ଡାଆଁଶ, ପୋକଜୋକ ଦ୍ଵାରା ଆକ୍ରାନ୍ତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଡାକ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ଗ୍ରାମର 
ଗୁଣିଆ ଓ କବିରାଜମାନେ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଯାଇ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ଚେରମୂଳି ସଂଗ୍ରହ କରି ବର୍ଷଯାକର ଓଷଦ ସାଇତି ରଖନ୍ତି। 
ଘରର ପୁରୁଷ ଲୋକେ ସକାଳୁ ସ୍ନାନସାରି ଡାକ ଅକରାନ୍ତି 
ଗଛକୁ ପୂଜା କରି ଏହାକୁ ଗୋରୁ ଗୁହାଳ ଓ ଧାନକ୍ଷେତର ଏକ 
କୋଣରେ ପୋତିଥାନ୍ତି। ଜଡ଼ା ପତ୍ରରେ ଆତ, ନଡ଼ିଆ, 
ତାଳଗଜା, ଆଖୁ, ଅରୁଆ ଚାଉଳ, ଦୁଧ, ଗୁଡ଼ ଆଦି ବାନ୍ଧି 
ବିଲରେ ପୋତି ଦିଆଯାଏ। ଏହି ପୂଜାରେ ବିଶେଷ କରି ବଡ଼ାମ୍‌ 
ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ଉପାସନା କରାଯାଇଥାଏ । 


୧୯. କୁଆଁର ପୁନେଇଁ 


କୁମାର ପୂଣ୍ଠିମା କୁମାରୀ ଝିଅମାନଙ୍କର ପର୍ବ। ଏହି 
ପୂଣ୍ଢିମାରେ ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ। ବାଥୁଡ଼ି ସମାଜ 
ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଆଦିମାତା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ଶମିଳିପାଳ 
ସଂଲଗ୍ନ ବିଶିପୁରଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ଏକ ଦେଉଳ ରହିଛି। 
ଏଠାରେ ସତୀକୁଣ୍ଡରେ ସାହାଡ଼ାସୁନ୍ଦରୀ ଠାକୁରାଣୀ ପୂଜା 
ପାଆନ୍ତି। ଏଠାରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଆଶ୍ଵିନ ମାସରେ କୁମାର ପୂଣ୍ଣିମା 
ଉତ୍ସବ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଅଠର ଦେଉଳର ପୂଜକମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରୁ ବିଶିପୁର ଗ୍ରାମର ପୂଜକଙ୍କର ଏକ ନିଆରା ସମ୍ମାନ 
ରହିଛି। କୁଆଁର ପୁନେଇଁ ଦିନ ଉକ୍ତ ପୂଜକଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଆଦିମାତାଙ୍କ 
ପୂଜା ସଂପାଦିତ ହୋଇଥାଏ । ଘଟଣାଚକ୍ରରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ 
ଶିମିଳିପାଳ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ବସତି ସ୍ଥାପନ 
କରିଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଆଦିମାତା ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପୂଜା ଭୁଲି ନାହାଚ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ସବୁ ଗ୍ରାମର ଲୋକେ ବିଶିପୁର ଗ୍ରାମକୁ ଯାଇ ପୂଜା କରିବା 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ। ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେତେକ ଗ୍ରାମର ଲୋକେ 
ମିଶି ଅନ୍ୟ ଏକ ସ୍ଥାନ ଦେଗୀା (ଦେଓଗୀା )ରେ ଦେବୀଙ୍କର 


ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ଗାରେ କୁଆଁର ପୁନେଇଁ ଦିନ ମେଳା 
ବସେ ଏବଂ ଠାକୃରାଣୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବଳି ପୂଜା 
ଦିଆଯାଇଥାଏ। ଯେଉଁ ଗ୍ରାମର ଲୋକେ ଦେଓଗୀକୁ ଯାଇ 
ନପାରନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜ ଗ୍ରାମର ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳ କିମ୍ବା 
ବଡ଼ାମ ଶାଳରେ ପୂଜା କରିଥାଂନ୍ତି। ବିଶିପୁର, ଦେଓଗୀ ବ୍ୟତୀତ 
ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲାର ଗଡ଼ିଗା, ଠାକୁରମୁଣ୍ଡା, ଜୁଆଳିଆ, ହରିପୁର, 
ଆଠପଡ଼ା, ଦେଉଳା, ବାମନଘାଟି, ପଂଚପିଢ଼, ପୋଡ଼ାଡିହା 
ଆଦି ଅଂଚଳରେ ଧୁମ୍‌ଧାମ୍‌ରେ କୁଆଁର ପୁନେଇଁ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ। 


ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ଧାରଣା ଓ ପାରଂପରିକ ବିଶ୍ବାସ 


ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି ସେମାନେ ବାସୁକି ଓ 
ବସୁମାତାଙ୍କ ପୁତ୍ର । ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ପ୍ରମୁଖ ଦୁଇ ଦେବାଦେବୀ 
ହେଉଛନ୍ତି- 


୧. ବାସୁକି ( ବଡ଼ାମ/ ଆଦିପିତା ) 
୨. ବସୁମାତା ( ଶକ୍ତି/ ଆଦିମାତା ) 


ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ଧର୍ମଧାରଣାରେ ବାସୁକି ଓ ବସୁମାତା 
ଅଗ୍ରପୂଜ୍ୟ ଦେବଦେବୀ | 'ବାସୁକି” ବାଥୁଡ଼ି ଜାତିର ଆଦିପିତା 
ବା ଇଷ୍ଟ ଦେବତା। ସେ ସ୍ଵୟଂ ବିଷ୍ଣୁ ଅନନ୍ତ ନାଗ ରୂପରେ 
ପୃଥିବୀକୁ ଧରି ରଖିଛନ୍ତି। “ବସୁମାତା” ବାଥୁଡ଼ି ଜାତିର 
ଆଦିମାତା। ଏଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୂଜାରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ପୂଜକ 
( ଦେହୁରୀ) ପ୍ରଥମେ `ବାସୁକି” ଓ ବସୁମାତାଙ୍କ ନାମରେ ଭୂମିରେ 
ସିନ୍ଦୂର ଟୋପା ଲଗାଇ ପରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ 
ଆବାହନ କରନ୍ତି ବୋଲି ବାଥୁଡ଼ି ଜାତିର ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ 
ଡ. ରାଜକିଶୋର ନାୟକ ତାଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି। ସେହିଭଳି ବାଥୁଡ଼ି ସମାଜରେ ବାସୁକି ଓ ବସୁମାତାଙ୍କ 
ସମେତ ଧର୍ମ (ସୂର୍ଯ୍ୟ) ଦେବତା ଅନ୍ୟ ଜଣେ ପ୍ରମୁଖ 
ଦେବତାର ମାନ୍ୟତା ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ବିନା ବାଥୁଡ଼ି ଜାତିର 
ସ୍ଥିତି ନାହଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 


ବାଥୁଡ଼ି ସମାଜରେ `ବାସୁକି”ଙ୍କୁ ଆଦିପିତା ଓ 
'ବସୁମାତା'ଙ୍କୁ ଆଦିମାତା ଭାବେ ପୂଜା କରାଯାଉଥିବାବେଳେ 
ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଡ. ଶରତ ଚନ୍ଦ୍ର ନାଏକ ଏକ ଆଲୋଚନାରେ 


(୬୮) ୮୮୮ ଓ ଓ ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଏହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ବାଥୁଡ଼ି ସାଂସ୍କୃତିକ ସମାଜ, 
କଟକ ଶୋଖା” ପକ୍ଷରୁ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥିବା “ଅଅଠର ଦେଉଳ” 
ସ୍ମରଣିକାର ୨୦୦୦-୦୧ ସଂଖ୍ୟାର ୧୮ ପୃଷ୍ଠାରେ 
ଡ. ନାଏକ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ତିନି ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି। ତାହା ହେଲା- “ବସୁ”, “ବାସୁକି” ଓ 
ନଧ୍ରର୍ମ ଦେବତା” । ବାଥୁଡ଼ି ସଂପ୍ରଦାୟ ନିଜକୁ ବସୁ ଓ ବାସୁକିଙ୍କର 
ଦାୟାଦ ମନେକରନ୍ତି। ଶୂନ୍ୟ ଆଦିଗୁପ୍ତ ପୁରାଣରେ ମଧ୍ୟ 
ଅନୁରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି। ବସୁ ବଡ଼ାମ, ବାସୁକୀ ବା ଶକ୍ତି।”” 
ପ୍ରକୃତରେ କହିବାକୁ ଗଲେ `ବାସୁକି” ହେଉଛନ୍ତି ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର 
ଆଦିପିତା। ଡ. ରାଜକିଶୋର ନାୟକ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ବାଥୁଡ଼ି 
ବରିଷ୍ଠଙ୍କ କହିବା ଅନୁଯାୟୀ, `ବାସୁକି” ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର 
ଆଦିପିତା ଓ “ବସୁମାତା” ଆଦିମାତା | 


ମାତ୍ର ଦେହୁରୀ( ପୂଜକ ) ଉଚ୍ଚାରଣ କରୁଥିବା ମନ୍ତ୍ରରେ 
'ବାସୁକି”ଙ୍କୁ ଆଦିପିତା “ବସୁମାତା”ଙ୍କୁ ଆଦିମାତା ରୂପେ ବର୍ଡନା 
କରାଯାଇଛି। 
ଓଁ ଶ୍ରୀ ବାସୁକି, ବସୁମାତା, ଧର୍ମଦେବତା 
ବଡ଼ାମ, ବଡ଼ରାଜ, ବୀର, ମହାବୀର”” 


ସେହିଭଳି ବଡ଼ାମ ପୁରାଣରେ `ବାସୁକି” ସ୍ଥାନରେ 
'ବାସୁଳି” ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି ' ବାଥୁଡ଼ି' ମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ସାନରେ 
ବାସୁଳି ପୁତ୍ର" ଭାବେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି। ଏହା ଫଳରେ `ବାସୁକି” 
ଓ `ବାସୁଳି” ନେଇ ପୁଣି ଏକ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ଦେଖାଦେଇଛି। ତେବେ 
ଏ ସଂଶୟ ଦୂର ହେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। 


ବାଥୁଡ଼ି ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ 
ପ୍ରତି ବାଥୁଡ଼ି ଗାରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୁଇଟି ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ 
(ଥାନ/ ଶାଳ ) ରହିଥାଏ | 
୧. ବଡ଼ାମ ଶାଳ/ ଥାନ ( ଗା ମଝିରେ ) 
୨. ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳ ଥାନ ( ଗୀ ବାହାରେ ) 
ବଡ଼ାମଶାଳ ଗ୍ରାମର ମଧ୍ୟଭ।ଗରେ ଥାଏ । 
ବଡ଼ାମଶାଳରେ ଭିନ୍ନ ରୂପର ବ୍ରହ୍ମଶିଳା, ଲଙ୍ଗଳ, ଜୁଆଳି ଆଦି 
ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ। ଶ୍ରୀ ବଡ଼ାମ ହେଉଛନ୍ତି 
ବାଥ୍ୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବ । ସେହିଭଳି ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳ ଗ୍ରାମର 


ବାହାରେ ପ୍ରକୃତିର ସୁରମ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ଶୋଭା ପାଉଥାଏ । 
ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳରେ ଶାଳଗ୍ରାମ, ବାସେଳୀ ଖୁଂଟ, ମାଟିଘୋଡ଼ା, 
ଖଣ୍ଡା ଆଦି ଠାକୁରାଣୀ ଭାବେ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ 
କିଛି କିଛି ବାଥୁଡ଼ି ଗ୍ରାମରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ ଥାଏ । 
ଏହା `ବାସୁକି ଥାନ” । ଏଠାରେ ବାଥୁଡ଼ି ଜାତିର ଆଦିପିତା 
ନାଗରାଜ ବାସୁକି ପୂଜା ପାଇଥାନ୍ତି। ବର୍ଷ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ହେଉଥିବା 
“ଡାଳିପୂଜା” କିମ୍ବା ଆମ୍ବ 'ନୂଆଖିଆ ପୂଜା” ବଡ଼ାମ ଶାଳରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥିବାବେଳେ ଦଶନ୍ଦ( ଦଶନ୍ଧି) ପୂଜା, ତିତିଆ 
(ଅକ୍ଷିତୃତୀୟା), ଅଷାଳି ( ଆଷାଡ଼ି ) ପୂଜା, ଧାନ ନୂଆଖିଆ, 
ବର୍ଷମୁଣ୍ଡି ପୂଜା, ଜନ୍ତାଳ ପୂଜା ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳମାନଙ୍କରେ 
ହୋଇଥାଏ। 


ଏହି ତିନୋଟି ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ ବ୍ୟତୀତ ପ୍ରତି ବାଥୁଡ଼ି 
ଗୃହରେ ପୂଜା ପାଇବା ପାଇଁ ଏକ ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ ସଂରକ୍ଷିତ 
ଥାଏ। ଏହାକୁ ସେମାନେ “ରଶାନ ଘର” କହନ୍ତି। ଏଶାନ୍ୟ 
କୋଣରେ ଗୃହର ଇଷ୍ଟ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ସମେତ ଶିବ ପୂଜା 
ପାଇଥାନ୍ତି। ଏହି ଭଶାନ ଘରକୁ ବାହାରର କେହି ଲୋକ, 
ଏମିତିକି ବିବାହିତା ଝିଅ ମଧ୍ୟ ପ୍ରବେଶ କରିବା ମନା ଥାଏ । 
ଗୃହର ମୁଖିଆ ଭଶାନ ଘରେ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି। ସେହିଭଳି 
ଶିମିଳିପାଳର ଘଂଚ ଅରଣ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ରହିଛି ବାଥୁଡ଼ି ଜାତିର 
ଇଷ୍ଟ ଦେବତା 'ବଡ଼ାମ”ଙ୍କର ଉପାସନାସଳୀ “ଅଠର ଦେଉଳ' | 
ଏଠାରେ ସତରଟି ପ୍ରାକୃତିକ ଗୁମ୍ଫା ଏବଂ ଏକମାତ୍ର ମାନବକୃତ 
ଦେଉଳରେ ସମସ୍ତ ଦେବାଦେବୀ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି। 


ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଶକ୍ତିର ଉପାସକ ଅଚନ୍ତି। ଏଣୁ ପ୍ରତି 
ଗ୍ରାମର ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳରେ 'ବାସେଳୀ ଖୁଂଟ” ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେ। ଏହି ବିଗ୍ରହ ଦାରୁ ବିଗ୍ରହ ଭାବେ ପରିଚିତ, ଯାହାକି 
ଶାଳ କାଠରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରତି ଦଶ ବର୍ଷରେ ଥରେ 
ଏହି ଦାରୁ ବିଗ୍ରହର ନବକଳେବର ହୋଇଥା ଏ। ଏହାକୁ ' ଦଶନ୍ଧି 
ପୂଜା” କୁହାଯାଏ। କେତେକ ଗ୍ରାମରେ ବାସେଳୀ ଶାଳ 
(ଠାକୁରାଣୀ ଶାଳ ) ରେ ପଥର ମୂଭ୍ଭି ମଧ୍ୟ ପୂଜା ପାଉଥିବାର 
ନଜରକୁ ଆସେ। ସେଠାରେ 'ବାସେଳୀ ଖୁଂଟ” ଥାଏ | ଏହାର 
ମଧ୍ୟ ନବକଳେବର ହୋଇଥାଏ। ବିଭିନ୍ନ ଗାର ଠାକୁରାଣୀ 
ଶାଳରେ ପୂଜା ପାଉଥିବା ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ନାମ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ। ଯଥା¬ ସିନ୍ଦୁରଗୌରୀ, କଟାଶୁଣୀ, ବୁଢ଼ୀପାଟ, 


ମା ୭ % ଓ ˆ ( ୭ ୯ । 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବିରାଟପାଟ, ହାତୀବାହୁନୀ, ସାଣଦେଭ, ଡକେଇବୁଢ଼ୀ, 
ପାଟନାଇକାଣୀ, ବଡ଼ାମ-ସାଣଦେଭ, ସୁନାଗରି ଆ, 
ମୁଗୁନିପାଟ ସାପଘର ), କଳାପାଟ, ଧଳାପାଟ ଇତ୍ଯାଦି | 


ବାସୁକି ଉପାସନା ପରି ବସୁ” ବା ‹ବଡ଼ାମ” ପୂଜନକୁ 
ମଧ୍ୟ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥାଏ । “ବଡ଼ାମ”ଙ୍କୁ ଶୂନ୍ୟପୁରୁଷ 
ଆଦିଦେବ ଭାବେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି। ଏଣୁ ପ୍ରତି 
ବାଥୁଡ଼ି ଗ୍ରାମରେ “ବଡ଼ାମ ଶାଳ” ରହିଥାଏ । ପ୍ରଥମେ “ବଡ଼ାମ 
ଶାଳ” ବରଗଛ ମୂଳରେ ଥିବାର ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ। କାଳକ୍ରମେ 
ଆମ୍ବ, ଅଶ୍ବତ୍ଥ, ବଉଳ ଗଛ ମୂଳେ ବଡ଼ାମ ଶାଳ ସ୍ଥାପନା 
କରାଯାଇ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଏହାର ଉପାସନା କରିଆସୁଛନ୍ତି। 
ଆଦ୍ୟ ଶୂନ୍ଯ ଗୁପ୍ତ ପୁରାଣ ଅନୁଯାୟୀ, ବଡ଼ାମ ହେଉଛନ୍ତି 
ଶୂନ୍ୟପୁରୁଷ। ଦିନେ ସେ ତପସ୍ୟା କରିବାକୁ ଶିମିଳିପାଳର 
ଅଠର ଦେଉଳକୁ ଯାଇଥିଲେ। ଏଣୁ ଅଠର ଦେଉଳକୁ 
ବଡ଼ାମଙ୍କ ଆଦିସ୍ଥଳ ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ବାଥୁଡ଼ି ସଂପ୍ରଦାୟ 
ବଡ଼ାମଙ୍କୁ ଉପାସନା କଲାବେଳେ ନିମ୍ନ ମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥାନ୍ତି । 


=== 


ଓ ହୁଁ, କଲିଂ, ଶୁଂ ଆଦ୍ୟସାନ ଶିମିଳିପାଳ 
ଯମୁନା, ବାରଦଣ୍ଡା, ବାରଶ ପର୍ବତ, ତେରଶ ଖୋଲ 
ତହିଁ ମଧ୍ୟେ ଗୁପ୍ତ ବୃନ୍ଦାବନ କରି ରହିଛ 
ଶ୍ରୀ ବଡ଼ାମ ମହାପ୍ରଭୁ । 
କାଶୀରେ ବିଶ୍ବନାଥ, ଓଡ଼ିଶାରେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡେ ବଡ଼ାମ ଠାକୁର 
ଶ୍ରୀ ନୀଳକନ୍ଦରବାସୀ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଚରଣେ ଶରଣ ।”” 


ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ଧାରଣାକୁ ନେଇ ଅନେକ ସ୍ଥାନର 
ନାମ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି। ଶିମିଳିପାଳର ଏକ ବିରାଟ ମାଳଭୂମି 
ହେଉଛି ବାଦାମ ପାହାଡ଼ । ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ 
ଏହା “ବଡ଼ାମ ପାହାଡ଼”। “ବଡ଼ାମ ପାହାଡ଼” କାଳକ୍ରମେ 
ଅପତ୍ରଂଶ ହୋଇ “ବାଦାମ ପାହାଡ଼” ହୋଇଥିବା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ। ଏହି ପାହାଡ଼ ଆଖପାଖ ଅଂଚଳରେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବସବାସ କରନ୍ତି। ଶିମିଳିପାଳର ଘଂଚ ଜଙ୍ଗଲ 
ମଧ୍ୟରେ ବଡ଼ାମ ଠାକୁରଙ୍କ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଠର ଦେଉଳ ଅବସ୍ଥିତ । 
ଶିମିଳିପାଳ ସଂଲଗ୍ନ ରାଢ଼ୋଠାରେ ବୌଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାଚାର୍ଯ୍ୟ ଲୁଇପାଙ୍କ 


ସାଧନାପୀଠ ସିଦ୍ଧଗୁଖ୍ା ( ବୌଦ୍ଧଗୁଖ୍ବା) ରହିଛି। ଏଣୁ 


ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ଉପରେ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି। ଅଠର 
ଦେଉଳର ଅବସ୍ଥିତି, ପୂଜାପଦ୍ଧତି ଏବଂ ଏହ।ର 
ପୂଜକ( ମହାପାତ୍ର ) ଆଦିକୁ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର 
ପ୍ରଭାବ ବାଥୁଡ଼ି ଧର୍ମଧାରଣାରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ ।। ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମର ସହଜଯାନର କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ବାଥୁଡ଼ି ସଂସ୍କୃତିରେ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । କାୟା ସାଧନାରେ ଦେହ ଦେଉଳର 
“ଅଷ୍ଟାଦଶ ଚକ୍ର” ଧ୍ୟାନ ସାଧନାରୁ ଅଠର ଦେଉଳ ହୋଇଥିବା 
ଅନୁମାନ କରିହୁଏ। ବାଥୁଡ଼ି ସଂପ୍ରଦାୟର ଅଠର ଦେଉଳ 
ଦେବତାଙ୍କ ନାମାନୁସାରେ ନ ହୋଇ ବରଂ ସଂଖ୍ୟା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ହୋଇଛି ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ଏହି ତର୍କକୁ ଆହୁରି ଅଧିକ ସହଜ 
କରେ ବାଥୁଡ଼ି ଜନଜାତିରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥିବା ଡାହାଣୀ, 
ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି, ଯନ୍ତ୍ରଚ ମନ୍ତ୍ର ତନ୍ତ୍ର ଭଳି ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ। ବୌଦ୍ଧ 
ସିଦ୍ଧାଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଚଳିତ ଚର୍ଯ୍ୟାପଦ ବା ବୌଦ୍ଧଗାନ, 
ଦୋହାଗୁଡ଼ିକୁ ଆଜି ମଧ୍ୟ ବାଥୁଡ଼ି ଗୁଣିଆମାନେ ମନ୍ତ୍ର ଭାବେ 
ଝଡ଼ାଫୁଙ୍କା ସମୟରେ ଗାନ କରିଥା'ନ୍ତ। ଚର୍ଯ୍ୟାପଦର ସହଜ 
ସୁନ୍ଦରୀ, କାୟା ସାଧନା, ପୁରୁଷ, ନାରୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକାତୃକ ସଂପର୍କ 
କଥା ମନ୍ତ୍ରରେ ରହିଛି। 


ବଡ଼ଗର ତରୁହରୁ ଘନକେ ମେଲେଡାଲ 
ଭାଇ ପଚାରେ ଭଉଣୀ ଲୋ, 
ତୋର ବୟସ କେତେ କାଲ ? 
ତୁଇ ଭଉନୀ ମୁଇଁ ଭାଇ, 
ବିଦ୍ୟା ଶିଖିଲେ ଏକାଠାଇଁ 
ତୁଇ ଶିଖିଲୁ ମାରିତେ 
ମୁଁ ଶିଖିଲି ତାରିତେ 
ଆଖନ ଗାଛେ ନିମ ଡାଲ 
ଭାଇ ପଚାରେ ଭଉଣୀ ଲୋ 
ତୋର ବୟସ କେତେ କାଲ ?”” 


ବାଥୁଡ଼ି ଜନଜାତିର ବଂଶ ଓ ସାଙ୍ଗିଆରେ ମଧ୍ୟ ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି। ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ବୁଦ୍ଧତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ପରେ 
ଯେଉଁ ଦୁଇ ଜଣ ବଣିକ ପ୍ରଥମେ ଶିଷ୍ୟତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ, 
ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି “ତାପସ” ଓ “ ଭଲ୍ଲୀକ” | ବାଥୁଡ଼ିମାନେ 
“ଭଲ୍ଲୀକ” ବଂଶୋଭବ ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | 


(୭୯) ୮୮ ଓ 9 ୫୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ବାଥୁଡ଼ି ସମାଜରେ ବଡ଼ାମ ପୂଜନ ଓ ଅଠର ଦେଉଳ 


କୃଷି ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଜୀବିକା । ସେମାନେ ଚାଷ 
କରି ନିଜର ଜୀବନଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରିଥା'ନ୍ତି। ଏଣୁ କୃଷିର 
ଦେବତା ବଳରାମ ବା ବଡ଼ାମ ହେଉଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା। ଏଣୁ ପ୍ରତିଟି ବାଥୁଡ଼ି ଗୀରେ ଥିବା 
ବଡ଼ାମଶାଳରେ ହଳ, ଲଙ୍ଗଳ, ଜୁଆଳି, ମଇ, ଫାଳ ଆଦି 
ପୂଜା ପାଇଥାଏ। 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ମୟୂରଭଞ୍ଜ, କେନ୍ଦୁଝର ଓ ଢେଙ୍କାନାଳ ବଡ଼ାମ 
କ୍ଷେତ୍ର ଭାବେ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥିଲା । ବଡ଼ାମ ଠାକୁର ହେଉଛନ୍ତି 
ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା। ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରଭୁ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବଡ଼ଭାଇ ହେଉଛନ୍ତି ବଡ଼ାମ । ବଳରାମ ନାମଟି 
ଅପତ୍ରଂଶ ହୋଇ ବଡ଼ାମ ହୋଇଥିବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ଆଗମନ ପୂର୍ବରୁ ଉତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାରେ 
କେବଳ ଭୂୟା, ବାଥୁଡ଼ି, ଶବର ଓ ଖଡ଼ିଆ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ଲୋକମାନେ ବସବାସ କରୁଥିଲେ। ସେତେବେଳେ ବାଧୁଡ଼ି 
ସଂପ୍ରଦାୟର ମହାପାତ୍ର ପଦବୀଧାରୀମାନେ ଏହି ଅଂଚଳକୁ 
ଶାସନ କରୁଥିବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । 


ଶିମିଳିପାଳ ଜୈବମଣ୍ଡଳ କୋର୍‌ ଏରିଆ 
( ନିଷିଦ୍ଧାଂଚଳ)ର ନଥ୍ବାଣା ସାଉଥଫ ବା ଧୁଭ୍ରୁଚଂପା ରେଞ୍ଜ 
ଅଧୀନସ୍ଥ ବକୁଆ ଫରେଷ୍ଟ ସେକ୍ସନ ଅଫିସ୍‌ର ସାମାନ୍ୟ କିଛି 
ଦୂରରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ପୂଜିତ ବଡ଼ାମ ଠାକୁରଙ୍କ ପବିତ୍ର ପୀଠ 
“ମାନବ ଦେଉଳ”( ଅଠର ଦେଉଳ ) ଅବସୁିତ।| ଶିମିଳିପାଳ 
ଜୈବମଣ୍ଡଳରେ ପ୍ରାକୃତିକ ଗୁମ୍ଫା ମଧ୍ୟରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ 
ଦେବାଦେବୀ ପୂଜା ପାଇଥା'ଚନ୍ତି। ଏଠାରେ ଅଠରଟି ମନ୍ଦିର 
ରହିଛି ବୋଲି ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି। ଏ ସମସ୍ତ 
ମନ୍ଦିର ଓ ଗୁମ୍ଫା ପ୍ରାକୃତିକ। ମାତ୍ର ଏଠାରେ ମାନବକୃତ ଏକ 
ପଥର ମନ୍ଦିର ରହିଛି । ଏହା ପ୍ରାୟ ଭଗ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ । ଏହି ଭଗ୍ନ 
ଦେଉଳକୁ “ମାନବ ଦେଉଳ” କୁହାଯାଏ। ଅଠର ଦେଉଳ 
ଶିମିଳିପାଳର କୋର୍‌ ଏରିଆ ମଧ୍ୟରେ ରହିଥିବାରୁ ଏଠାକୁ 
ବହିରାଗତଙ୍କୁ ଯାତାୟାତ ପାଇଁ ଅନୁମତି ନଥାଏ । କେବଳ ଚୈତ୍ର 
ମାସ ବେଳକୁ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ସେମାନଙ୍କ ବଡ଼ାମ ପୂଜନ ପାଇଁ 


ଅନୁମତିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି। ଏଠାରେ ଯେଉଁ ମାନବ ଦେଉଳଟି 
ବର୍ଭମାନ ଭଗ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି, ତାହା ମାଙ୍କଡ଼ା ପଥରରେ 
ନିମିତ। ତେବେ ଏହି ମନ୍ଦିରଟିକୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୪୫୪ରେ 
ମହାରାଜା ବେଣୁଧର ମହାପାତ୍ର ମନ୍ଦିର ତୋଳାଇଥିଲେ ବୋଲି 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଦାବି କରନ୍ତି। ଏହା ଏକ ସର୍ବ ପୁରାତନ ମନ୍ଦିର 
ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ ଅଭାବରୁ ଧ୍ଵଂସ ଅବସ୍ଥାରେ 
ପହଂଚିଲାଣି। ମାନବ ଦେଉଳ ନିକଟରେ ଏକ ପୁଷ୍କରିଣୀ ରହିଛି, 
ଯାହାର ନାମ ମେଘନାଦ ପୁଷ୍କରିଣୀ” । ଶିମିଳିପାଳର ନିଘଂଚ 
ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଏହି ମାନବ ଦେଉଳରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ 
ବଡ଼ାମ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଅତି ପୁରାତନ କାଳରୁ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ପୂଜା 
କରିଆସୁଛନ୍ତି। ପ୍ରତିବର୍ଷ ଚୈତ୍ର ମାସର ପ୍ରଥମ ଦିନରୁ ଗଣେଶ 
ଦେଉଳରୁ ହିଁ ପୂଜା କାର୍ଯ୍ୟ ଆରଂଭ ହୋଇଥାଏ। କେନ୍ଦୁଝର, 
ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଓ ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାରୁ ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ 
ବାଥୁଡ଼ି ଭକ୍ତମାନେ ଗଣେଶ ଦେଉଳରୁ “ଅଠର ଦେଉଳ 
ଯାତ୍ରା'ର ଶୁଭାରଂଭ କରିଥାନ୍ତି । ବାଥୁଡ଼ି ଭକ୍ତମାନେ ଚାଲିଚାଲି 
ଶିମିଳିପାଳର ପ୍ରାକୃତିକ ଗୁମ୍ଫାମାନଙ୍କରେ ଥିବା ଦେବତାମାନଙ୍କୁ 
ଅଠର ଦିନ ଧରି ଅସ୍ଥାୟୀ ଶିବିର କରି ଅଠରଟି ଦେଉଳରେ 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିଥାନ୍ତି। ଅଠର ଦେଉଳ ଯାତ୍ରା” ପ୍ରାୟତଃ ମାର୍ଚ୍ଚ 
ମାସର ଶେଷାର୍ଦ୍ ଏବଂ ଏପ୍ରିଲ ମାସର ପ୍ରଥମାର୍ଦ ମଧ୍ୟରେ 
ପଡ଼ିଥାଏ। କିମ୍ବଦନ୍ତୀ କହେ, ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ 
ବଡ଼ଭାଇ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ରୂପେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିବାବେଳେ ବଡ଼ାମ 
ସାନଭାଇ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ରୂପେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲେ। ସେହିପରି ଦ୍ଵାପର 
ଯୁଗରେ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ସାନଭାଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୂପରେ ଜନ୍ମ 
ନେଇଥିବାବେଳେ ବଡ଼ାମ ହଳଧର ବା ବଳରାମ ରୂପେ ଜନ୍ମ 
ନେଇଥିଲେ। ବାଲ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ଦୁଇଭାଇ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଷ୍ଟ 
ଥିଲେ। ଏମାନେ ଗୋପପୁରରେ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ଘରେ ପଶି 
କ୍ଷୀର, ଲହୁଣୀ ଓ ଘିଅ ଚୋରି କରି ଖାଉଥିଲେ ଏବଂ 
ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ ହଇରାଣ ହରକତ କରୁଥିଲେ। ଫଳରେ 
ଗୋପୀମାନେ ବିରକ୍ତ ହୋଇ ଅଭିଶାପ ଦେଇଥିଲେ ।- ତୁମେ 
ଦୁହେଁ କଳି ଯୁଗରେ ପାଷାଣ ବା ପଥର ପାଲଟି ଜଙ୍ଗଲରେ 
ପୂଜା ପାଇବ । ଏଣୁ ବଳରାମଙ୍କୁ ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରେ ଶିଳା 
ରୂପରେ “ବଡ଼ାମ” ଭାବେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ପୂଜା କରୁଥିବାବେଳେ 
କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନୀଳକନ୍ଦର ଜଙ୍ଗଲରେ ଶିଳା ରୂପେ “ନୀଳମାଧବଭାବେ 


ମା ୭ ଓ ଓ ମାମା ( ୭ ୧) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଶବର ଜାତିର ଆଦିବାସୀମାନେ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି। “ବଡ଼ାମ” 
ପୁରାତନ କାଳରେ ସବ୍ବପ୍ରଥମେ ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କୁ ହଳ ଲଙ୍ଗଳ 
ପ୍ରଦାନ କରି ଏହାକୁ କୃଷି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଇବା ପାଇଁ ପରାମର୍ଶ 
ଦେଇଥିଲେ ବୋଲି ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଚାତ୍ଗୁ' ଗୀତ ଗାଇଲାବେଳେ 
ଜଣାପଡ଼େ। 


ଦାପରରେ ବଳରାମ ଲଙ୍ଗଳ ଯେ କାନ୍ଧେ ବୋହିଥିଲେ 
କଳିରେ ବଡ଼ାମମତେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ।”” 


ଶିମିଳିପାଳ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଅଠରଟି ଦେଉଳଗୁଡ଼ିକର 
ନାମ ହେଲା- 


୧. ମାନବ ଦେଉଳ । ଲେମ୍ବୁଗୁଡ଼ା) 


୨. _ ଛଶ୍ଵର ଦେଉଳ ( ମାନବ ଦେଉଳର ଉତ୍ତର ଦିଗରେ 
ଥିବା ପାହାଡ଼ ) 


୩. ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଭଣ୍ଡା ବା ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଦେଉଳ (ମାନବ ଦେଉଳର 
ପଶ୍ଚିମ ଦିଗରେ ଥିବା ପାହାଡ଼ ) 


ଗଡ଼ଚଣ୍ଡୀ ( ଗଡ଼ ଶିମିଳିପାଳ ) 
ବାରଭାଇ ସନ୍ଧାର ( ବରେହିପାଣି ଜଳପ୍ରପାତ ) 


ନୀଳମାଧବ ( ଯୋରନ୍ଦା ଜଳପ୍ରପାତ ) 


୬୨ ୭୦ ୨୦ % 


ଗଣେଶ ବା ଗଣେଶଣ୍ବର ( ଧୁଢଡ୍ରୁଚଂପା ପାହାଡ଼ ) 
୮. ହନୁମାନ (ସୀତାକୁଣ୍ଡ ଜଳପ୍ରପାତ) 


୯. ଦୁଆରଶୁଣୀ (ବଣିଆବସାର ର।ଣୀଭେୋ|ଳ, 
ବାଙ୍ଗିରିପୋଷି ଘାଟି, ଟାଙ୍ଗବେଣଟ ଘାଟି, ଖଡ଼କେଇ 
ଘାଟି, ଚଂପା ଘାଟି, କାଳିକାପ୍ରସାଦ ) 


୧୦. ବିଷ୍ଣୁ ମନ୍ଦିର ( ଯମୁନା ବାରଦଣ୍ଡା ) 


୧୧. ବାସୁକି ଓ ବସୁମାତା ବା ଆଦି ପିତାମାତା ( ଗୁରାଣ୍ଡିଆ 
ପାହାଡ଼ ) 


୧୨. ` ମେଘେଇଶୁଣୀ ବା ଇନ୍ଦ୍ରଦେବ ( ମେଘାସନ ପର୍ବତ) 


୧୩. ରାମଚନ୍ଦ୍ର ବା ରାମରାଜା (ଓଲକୁଦର ଜଳପ୍ରପାତ, 
କାଳିଆଣି ) 


୧୪. ବିରାଟପାଟ ( ଦେବୀଗଡ଼ ଜଳପ୍ରପାତ, ଚକ୍ରଧରପୁର ) 
୧୫. ଅମିକା (ଦେବକୁଣ୍ଡ ଜଳପ୍ରପାତ ) 


୧୬. ସାହାଡ଼ା ସୁନ୍ଦରୀ ( ସାଆଣଦେଭ ଜଙ୍ଗଲ, ବିଶିପୁର, 
କେନ୍ଦୁମୁଣ୍ଠି) 


୧୭. ବାଉଳି ( ଯଜଗୋଡ଼ା ପାହାଡ଼ ) 
୧୮. ଛତ୍ରୀ ମହାବୀର ( ମହାବୀରଦଣ୍ଡା ପାହାଡ଼ ) 


ତେବେ ଏହି ଅଠର ଦେଉଳରେ ପୂଜା ପାଉଥିବା 
ଅଠର ଠାକୁର, ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ନାମରେ ଭିନ୍ନତା ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପଣ୍ଡିତଙ୍କ ଲେଖାରେ ଅଠର ଦେଉଳର 
ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ନାମରେ ଭିନ୍ନତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଅଠରଟି ଦେଉଳରେ ଯେଉଁ ଅଠର ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରାଯାଉଛି ସେ ସଂପର୍କରେ ବଡ଼ାମ୍‌ ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ରହିଛି। 
ବଡ଼ ଆମ ବଡ଼ାମ ଯେ ଅଟେ ନିରାକାର । 
ଏ ନାମ ଗୋଟିକୁ ହ୍ରଦେ ଚେତା ନାହିଁ କାର॥ 
ଅଠର ଦେଉଳ ଯେ ଅଛି ଅଠରଟି ଗୁହା। 
ପଥର ପଥର ପରେ ହୋଇଅଛି ଥୁଆ ॥ 
ବାରଦଣ୍ଡା ଶିମୁଳିପାଳ ଯେ ପରବତ | 
ସେହିଠାରେ ଅଠରଟି ଦେଉଳ ବିଖ୍ୟାତ ॥ 
ଅଠରଟି ଦେଉଳରେ ଅଠର ଦେବତା । 
ବାଥୁଡ଼ି କରିଛି ତାକୁ ହୃଦେ କରି ଚେତା ॥ 
ନିଜେ ସ୍ଥିର କରିଅଛି ଦେବତାର ନାମ। 
ଦେବତା ନାମ କହିଦେଉଛି ଶୁଣ॥ 
ବଉଳ ମୂଳେ ଅଛନ୍ତି ବଡ଼ାମ୍‌ ଠାକୁର। 
ଇଶ୍ଵର ଦେଉଳ ଗୋଟି ଅଟଇ ତାଙ୍କର ॥ 
ବିଷ୍ଣୁ ମନ୍ଦିରରେ ରହିଛନ୍ତି ଜଗନ୍ନାଥ । 
ରାମରାଜା ଦେଉଳରେ ବିଜେ ରଘୁନାଥ ॥ 
ମହାବୀର ଦଣ୍ଡା ମଧ୍ୟେ ବିଜେ ଛତ୍ରୀବୀର । 
ଯୁରୁନ୍ଦା, ବରେଇପାଣିରେ ଛନ୍ତି ନିରାକାର ॥ 
ସମୀବୃକ୍ଷଠାରେ ରହିଛନ୍ତି ବାସୁଦେବ । 
ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଥିଲା ଯେ ଗାଣ୍ଡିବ॥ 


(୭୨) ୮୮୮ ଓ ଓ ୭ >> 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ବୁଢ଼ୀପାଟରେ ଅଛନ୍ତି ପାଟ୍ଟ ନାୟିକାଣୀ । 
ତା” ସଙ୍ଗରେ ରହିଛନ୍ତି ଯେ, ବାଉଳାଶୁଣି || 
ମାନବ ଦେଉଳ ମଧ୍ୟେ ବାହୁବଳି, କ୍ଷତ୍ରୀ | 
ବିରାଟ ପାଟରେ ବିରାଟ ଯେ ରହିଛନ୍ତି॥ 
ଚଂପାଘାଟିରେ ଅଛନ୍ତି ଉଥୁଳି( ଡ଼ି ) ସୁନ୍ଦରୀ । 
ସାହଡ଼ା ଶାଳରେ ପୁଣି ସାହାଣ ସୁନ୍ଦରୀ ॥ 
ଗଡ଼ୁମାଟିଠାରେ ରହିଛନ୍ତି ଗଣେଶ୍ଵର । 
ଦୁଧିଆଣିରେ ଅଛନ୍ତି ସହଦେବ ବୀର ॥ 
ବାଇ ମନ୍ଦିରରେ ଅଛନ୍ତି ଯେ ବାରଭାଇ । 
ସମୀବୃକ୍ଷଠାରେ ପୁଣି ବାସୁକି ଅଛଇ ॥ 
ବିଶେଇ ପାଣିରେ ଛନ୍ତି ସାହାଣ ସୁନ୍ଦରୀ । 
ଦ୍ଵାରଶୁଣୀ ସ୍ଥାନକୁ ସେ ଅଛନ୍ତି ଆବୋରୀ ॥ 
ଦୁଆରଶୁଣୀରେ ଛନ୍ତି କାଳିଆ ମୋହନ । 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖୁଥାନ୍ତି ହୋଇଣ ମଉନ ॥ 
ବିଶିପୁର ସ୍ଥାନଟି ଯେ ଅଟେ ସମସ୍ତଙ୍କର । 
ଠାକୁରଙ୍କର ମିଳନ ହୁଏ ସେହିଠାର ॥ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ମନ୍ଦିରରେ ଛନ୍ତି ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରାଣୀ । 
ଅଠର ସ୍ଥାନରେ ଅଠର ମୂରତି ସ୍ଥାପିଣି ॥”” 


( ଚକ୍ରଧର ମିଶ୍ରଙ୍କ ରଚିତ ବଡ଼ାମ ପୁରାଣ, ପୃଷ୍ଠା:୬୬,୬୭ ) 


ବାଥୁଡ଼ି ସଂପ୍ରଦାୟର ଜନଜାତିର ଲୋକମାନେ ବର୍ଷରେ 
ଥରେ ଅଠର ଦେଉଳକୁ ଯାଇଥାଂନ୍ତି। ବିଶେଷକରି 
ଚୈତ୍ରମାସରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଅଠର ଦେଉଳ ଯାତ୍ରା କରିଥାଂନ୍ତି। 
ଅଠର ଦେଉଳ ପୂଜା ପାଇଁ “ଅଠର ଦେଉଳ' ମୁଖ୍ୟ ପୂଜକ 
(ବଡ଼ାମ ପୀଠର ସେବକ)” ବୃନ୍ଦାବନ ମହାପାତ୍ର ତାଙ୍କର 
ପତ୍ରବାହକ ପାଣିପାତ୍ରଙ୍କ ହାତରେ ପ୍ରତି ବାଥୁଡ଼ି ଗ୍ରାମକୁ ବଡ଼ାମ 
ଗୁଆ ଓ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ପତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ ବାର୍ତା ପଠାନ୍ତି। ମହାପାତ୍ରଙ୍କ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ପ୍ରତି ଗ୍ରାମରୁ ପୁରୁଷ ଓ ମହିଳା ନିଜର ଚଳିବା 
ପାଇଁ ଆସବାବପତ୍ର, ପୋଷାକ, ଚାଙ୍ଗୁ'ବାଦ୍ଯ ଓ ଶଝ୍ଂ ସହିତ 
ପୂଜାସାମଗ୍ରୀ, ତେଲ, ଲୁଣ, ଚାଉଳ, ପନିପରିବା, ଟଙ୍କା ପଇସା 
ଧରି ଅଠର ଦେଉଳକୁ ବାହାରନ୍ତି। ଏହି ସମୟରେ ସୁନା, 
ରୂପାର ଗହଣା, କାଚ ଚୁଡ଼ି, ଅତର, ପାଉଡର, ସାବୁନ ଲଗାଇବା 
ବାରଣ ହୋଇଥାଏ । ସେହିଭଳି ଛୋଟ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଅଠର 
ଦେଉଳ ଯିବା ମନା ହୋଇଥାଏ । 


ଶ୍ଵେତବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରି ହାତରେ ଚାଙ୍ଗୁ' ବଜାଇ ନାଲି 
ନେତ ଉଡ଼ାଇ “ଜୟ ବଡ଼ାମ ଧ୍ଵନି” ଦେଇ ହଜାର ହଜାର 
ସଂଖ୍ୟାରେ ବାଥୁଡ଼ି ଅଠର ଦେଉଳ ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି। 
ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲାରୁ ଯାଉଥିବା ଭକ୍ତମାନେ ପ୍ରଥମେ ଶିମିଳିପାଳ 
ପାଦଦେଶ ବଣିଆବସା/ ରାଣୀଭୋଳ ନିକଟରେ ଥିବା ମା” 
ଦୁଆରଶୁଣୀଙ୍କ ପୂଜାର୍ଚନା ସାରି ଚାରି ଦିଗରୁ ଆସିଥିବା ବଡ଼ାମ୍‌ 
ଭକ୍ତ ଓ ପୂଜକଙ୍କୁ ସାଙ୍ଗରେ ନେଇ ମୁଖ୍ୟ ପୂଜକ ମହାପାତ୍ର 
ଅଠର ଦେଉଳରେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି। ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲାର ବିଭିନ୍ନ 
ବ୍ଲକ୍‌ ସମେତ କେନ୍ଦୁଝର, ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଚୈତ୍ର ମାସରେ ଅଠର ଦେଉଳ ଯାତ୍ରା କରିଥାନ୍ତି 
ମାତ୍ର କେନ୍ଦୁଝର ଜିଲ୍ଲାରୁ ଆସୁଥିବା ଭକ୍ତମାନେ ଯଶିପୁର ପଟୁ 
ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି। ଶିମିଳିପାଳକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପରେ 
ବାଥୁଡ଼ି ଭକ୍ତମାନେ ଗଣେଶ୍ବରଗଡ଼ରେ ଗଣେଣଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି। 
ପରଦିନ ଗଡ଼ଚଣ୍ଡି ( ଗଡ଼ଶିମିଳିପାଳ ) ରେ ପୂଜାସାରି ସେଠାରେ 
ରାତିରେ ରହନ୍ତି। ଏହାପରେ କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ ଯୋରନ୍ଦା 
(ଜାଉରନ୍ଧା) ରେ ନୀଳମାଧବ ଉପାସନା, ବରେହିପାଣି 
(ସନ୍ଧାରଧାର )ରେ ବାରଭାଇ ସନ୍ଧାର ଓ ଅନନ୍ତବାସୁକୀ 
ଉପାସନା ପରେ ଲେମ୍ବୁଗଡ଼ାର ମାନବ ଦେଉଳରେ ପହଁଚନ୍ତି। 
ମାନବ ଦେଉଳରେ ବାହୁବଳି, ବାଉଳି ଠାକୁରାଣୀ, ବଡ଼ାମ୍‌ 
ଉପାସନା କରାଯାଏ ଏବଂ ସେଠାରେ ପ୍ରାୟ ୫ ଦିନ ଧରି 
ରାତ୍ରୀ ରହଣି କରାଯାଏ । 


ମାନବ ଦେଉଳରେ ପହଂଚିବା ପରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ 
ପ୍ରଥମେ ମନ୍ଦିର ଓ ନିଜ ନିଜକୁ ସଂସ୍କାର କରନ୍ତି। ଭକ୍ତମାନେ 
କ୍ଷୌର ହେବା ସାଙ୍ଗକୁ ନଖ କାଟି ନିକଟସ୍ଥ ଉଦ୍ଧବଶିଳାରେ 
ନିଜ ଶରୀରକୁ ଘର୍ଷଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାପରେ ନିକଟସ୍ଥ 
ରୋହିଣୀ କୁଣ୍ଡରେ ସ୍ନାନ ସାରି ନିଜକୁ ସଂସ୍କାର କରନ୍ତି । ମନ୍ଦିର 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଗୋବରରେ ଲେପନ କରି ଭୂମି ସଂସ୍କାର କରନ୍ତି । 


ମାନବ ଦେଉଳ ନିକଟରେ ସହସ୍ରାଧିକ ବାଧଥୁଡ଼ି ଭକ୍ତ 
ଅସ୍ଥାୟୀ ତମ୍ବୁ ନିର୍ମାଣ କରି ରାତିରେ ରହନ୍ତି। ଏହି ଅବସରରେ 
ସେମାନେ ମାନବ ଦେଉଳର କିଛି ବାଟ ପାହାଡ଼ର ଉପରେ 
ଥିବା ଭଶ୍ମର ଦେଉଳରେ ଶଶ୍ଵର( ମହାଦେବ ) ଉପାସନା, ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ଦେଉଳରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଉପାସନା, ବଡ଼ ଦେଉଳରେ ଜଗନ୍ନାଥ, 


୮ ୭ 9 ଓ ମାମା ( ୭୩ ) 
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ବଳଭଦୁ( ବଡ଼ାମ୍‌ ) ଉପାସନା କରନ୍ତି। ଶେଷ ଦିନ ମାନବ 
ଦେଉଳରେ ମେଢ଼ପୂଜାରେ ମା” ବନଦୁର୍ଗାଙ୍କ ନିକଟରେ ବହୁ 
ସଂଖ୍ୟାରେ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଏହାକୁ ବଡ଼ପୂଜା 
ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଥାଏ। ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ଅଠର ଦେଉଳ ଉପାସନା 
ମଧ୍ୟରେ ମକାବାଡ଼ିର ଶାରଳା ଠାକୁରାଣୀ, ଷଣ୍ଢଜଟାର 
ମହାଦେବ ବୈଦ୍ୟନାଥ, ଛତ୍ରୀ ମହାବୀର ହନୁମାନ, ଜେନାବିଲର 
ବିଷ୍ଣୁ ଦେଉଳ, ଅଲକୁଦର ରାମରାଜା ପାହାଡ଼ରେ ରାମ 
ଉପାସନା, ବିଶିପୁରର ସାହାଡ଼ା ସୁନ୍ଦରୀ( ଶକ୍ତି ଉପାସନା), 
ଦେବକୁଣ୍ଡର ମା” ବିରାଟପାଟ ଠାକୁରାଣୀ( ଶକ୍ତି ଉପାସନା ) 
ଆଦି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 


ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ଏହି ଅଠର ଦେଉଳର ଯାତ୍ରା 
ସମୟରେ ଦୁଆରଶୁଣୀ( ରାଣୀଭୋଳ )ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଜଡ଼ିଧର, ଚନ୍ଦନପେଡ଼ି, ବୁଢ଼ିଘର ମଠ, ଗଡ଼ଶିମିଳିପାଳ ଏବଂ 
ମାନବଦେଉଳ ଆଦି ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ଭକ୍ତମାନେ ରାତ୍ରୀଯାପନ 
କରନ୍ତି। 

ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ବିଷ୍ଣୁ 
ମନ୍ଦିର୍‌ ଜେନାବିଲ), ଲେମ୍ବୁଗଡ଼ାସ୍ଥିତ ମାନବ ଦେଉଳର 
ବାହୁବଳୀ ଠାକୁରାଣୀ, ବାଉଳୀ ଠାକୁରାଣୀ, ଉଦ୍ଧବଶିଳା, 
ରୋହିଣୀକୁଣ୍ଡ, ଯମୁନା ବାରଦଣ୍ଡା( ନଦୀ ଠାକୁରାଣୀ), ଗୁପ 
ବୃନ୍ଦାବନ, ବାଥୁଳି ଚାର। ଉପାସନା( ବାଛୁରୀଚର।|), 
ଗଣେଶ୍ବର ଗଡ଼, ଚଂପାଘାଟି ଦୁ ଧିଆଣୀ( ଠାକୂରାଣୀ), 
ଶିମୁଳିଆଗଡ଼ର ଗଡ଼ଚଣ୍ଡୀ, ଛତ୍ରୀ ମହାବୀର, ଲକ୍ଷଣ ଭଣ୍ଡାର, 
ଇଶ୍ଵର ଦେଉଳ, ବଡ଼ ଦେଉଳ, ନିଝାରୀ ବଡ଼ାମ୍‌ 
(ରାଣୀଭୋଳ ), ବାରଭାଇ ସନ୍ଧାରଧାର ( ବରେହିପାଣି ), 
ଅନନ୍ତ ବାସୁକୀ, ପାର୍ବତୀ ଦେଉଳ( ସାତ କୋଠରୀ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଗୁମ୍ଫାରେ ପୂଜିତ ଠାକୁରାଣୀ ), ଅମିକା ଦେଉଳ( ତିନି କୋଠରୀ 
ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁମ୍ମାରେ ପୂଜିତ ଠାକୁରାଣୀ ), ଜାଉରନ୍ବା( ଯୋରନ୍ଦା )ର 
ନୀଳମାଧବ, ଅସୁରିଆ ହାଡ଼, ରାମରାଜା ପାହାଡ଼( ଭଲୁକୁ 
କୁଦର/ ଅଲକୁଦର ), ସାହାଡ଼ା ସୁନ୍ଦରୀ( ବିଶିପୁର ), ରଘୁନାଥ 
ମଠ( ଯଶୀପୁର ), ବଡ଼ାମ- ବଡ଼ାମଣୀ( ସାହାଣଦେଇ ) ଠାକୁର 
ଠାକୁରାଣୀ ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କର ଅଠର ଦେଉଳ ଉପାସନାର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 


ମାନବ ଦେଉଳରେ ପତ୍ରକୁଡ଼ିଆ କରି ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ା 
ସଫାକରି ଭଣ୍ଡାରୀ ପାଖରେ ଶୌଚ ହୋଇ ଗୋମୟ ପାନ 
କରି ରୋହିଣୀ କୁଣ୍ଡରେ ସ୍ନାନ କରି ମେଘନାଦ ପୋଖରୀରୁ 
ଜଳ ଆଣି ଚାଙ୍ଗୁଂ' ଖଳା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଏ । ଏହା ପରେ ଚାଙ୍ଗୁଂ 
ଖଳାରେ ଝୋଟିଚିତା ପକାଯାଏ। ଉଦ୍ଧବ ଶିଳାରେ ଅଙ୍ଗମର୍ଦ୍ଦନ 
କରି ଝୁଣାଧୂପରେ ଦେହକୁ ଶୁଦ୍ଧ ପବିତ୍ର କରାଯାଏ। ଦିନରେ 
ବଡ଼ାମ୍‌ ପୂଜା ସହିତ ପ୍ରସାଦ ସେବନ କରାଯାଏ। ରାତିରେ 
ଉପବାସ ରହନ୍ତି। ରାତିତମାମ୍‌ ଚାଙ୍ଗୁଖଳାରେ ଚାଙ୍ଗୁଂ ନୃତ୍ୟ 
ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ। 


ବାଥୁଡ଼ି ପୁରୁଷମାନେ ଧଳା ଗଞ୍ଜ ଓ ଧୋତି ଏବଂ 
ମହିଳାମାନେ ଧଳା ଶାଢ଼ୀ ଓ ନାଲି ବ୍ଲାଉଜ ପିନ୍ଧି ମୁଣ୍ଡରେ 
ଓଢ଼ଣା ଦେଇ ନଇଁ ନଇଁ ନାଚିଥାନ୍ତି। ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ୟରେ 
ରାତିର ଘନ ଅନ୍ଧାରକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ନିଆଁ ଧୁନି 
ଜଳାଯାଇଥାଏ। ହୋମ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ। ନୂଆ ଆଟିକାରେ 
ଅରୁଆ ଖିରି ରନ୍ଧାଯାଇ ମେଢ଼ ପୂଜା ହୁଏ। ଶେଷଦିନ ପାର୍ଶ୍ଵ 
ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ବୋଦା ଓ କୁକୁଡ଼ା ପୂଜା ଲାଗି 
ହୋଇଥାଏ । 


ପ୍ରତିବର୍ଷ ଚୈତ୍ର ମାସରେ ଶିମିଳିପାଳର ଆଦି ତୀର୍ଥ 
ବଡ଼ାମ୍‌ ପୀଠ ଅଠର ଦେଉଳରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ସମବେତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି। ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ ଏହିଠାରୁ ଅନ୍ୟତ୍ର ନିଆଯାଇଥିବାରୁ 
ତାଙ୍କର ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଭ୍ରାତା ବଳରାମ(ବଡ଼ାମ୍‌ ) ଏଠାରେ 
ରହିଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଗୁପ୍ତ ଭାବେ ପୂଜା 
କରାଯାଇଆସୁଛି ବୋଲି ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି । ଦୀର୍ଘ 
ଏକ ପକ୍ଷ ଧରି ଅଠର ଦେଉଳ ଯାତ୍ରା ସାରି ବଡ଼ାମକୁଳିଆମାନେ 
ନିଜ ନିଜର ଗୀକୁ ଫେରନ୍ତି। ଗ୍ରାମର କୁଳବଧୂମାନେ ହଳଦି 
ପାଣିରେ ପାଦ ଧୋଇଦେଇ ଛୋଟ ପଥରଖଣ୍ଡ ଗ୍ରାମର 
ବଡ଼ାମଶାଳରେ ରଖନ୍ତି। ଅଠର ଦେଉଳ ଯାତ୍ରା ପରେ ବଡ଼ାମଙ୍କ 
ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ ଡାଳପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରତି ବାଥୁଡ଼ି ଗାର 
ପରିଚୟ କୁହାଯାଉଥିବା ବଡ଼ାମଶାଳରେ ମହା ଆଡ଼ମ୍ବରରେ 
ତିନି ଦିନ ଧରି ଡାଳିପୂଜା ( ଆମ୍ବ ନୂଆଖିଆ ) ପାଳନ କରାଯାଏ। 
ନଅ ପ୍ରକାର ଡାଳ ଓ ପାଂଚ ପ୍ରକାର ନୂଆ ଫଳମୂଳ ଠାକୁରଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କଲା ପରେ ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଭକ୍ଷଣ କରନ୍ତି। 


(୭୪) ୮୮୮ «9 ଓ ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ବାଥୁଡ଼ି ସଂପ୍ରଦାୟର “ବଡ଼ାମ୍‌” ଅର୍ଥାତ୍‌ ବଳରାମ 


ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଓ କେନ୍ଦୁଝର ଜିଲ୍ଲାରେ ବସବାସ କରୁଥିବା 
ବାଥୁଡ଼ି ସଂପ୍ରଦାୟର ବନବାସୀମାନେ ବଡ଼ାମଙ୍କର ପରମ ଭକ୍ତ 
ଭାବେ ଜଣାଶୁଣା । ମନେହୁଏ ସେମାନେ କାହିଁ କେଉଁ କାଳରୁ 
ବଡ଼ାମ୍‌ ବା ବଳରାମଙ୍କୁ ପୂଜା କରିଆସୁଛନ୍ତି। ବଡ଼ାମ୍‌ଙ୍କ ସହିତ 
ସେମାନେ ଅନ୍ୟ ଦୁଇ ମୂର୍ଭିର ଉପାସନା କରିଥାନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ଦେବୀ ସୁଭଦ୍ଧାଙ୍କ ସହ ତୁଳନା କରାଯାଇଥାଏ । 
ଏହି ବାଥୁଡ଼ି ସଂପ୍ରଦାୟର ବନବାସୀମାନେ ବଡ଼ାମ୍‌ ଠାକୁର 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ଭାଇଭଉଣୀଙ୍କୁ ଯଶୀପୁର ଶିମିଳିପାଳସ୍ଥିତ ଜଙ୍ଗଲ 
ମଧ୍ୟରେ ଥିବା “ଅଠର ଦେଉଳ' ରେ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି। ଅଠର 
ଦେଉଳକୁ ନେଇ ବାଥୁଡ଼ି ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଅନେକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ 
ପ୍ରାଚୀନ କାହାଣୀମାନ ରହିଛି। “ଅଠର ଦେଉଳଂକୂ 
ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ପୁରୀ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ସହ ତୁଳନା କରାଯାଇଥାଏ 


ଏବଂ ଏହି ମନ୍ଦିରରେ ତିନୋଟି ପଥର ବିଗ୍ରହ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । 
ଶବର ରାଜା ବିଶ୍ବାବସୁ ଇନ୍ଦ୍ରନୀଳମଣି ବିଗ୍ରହକୁ ପାହାଡ଼ କନ୍ଦର 
(ଗୁମ୍ଫା)ରେ ରଖି “ନୀଳମାଧବ” ରୂପେ ପୂଜା କରୁଥିଲେ। 
ପାହାଡ଼ପର୍ବତ ଓ ଗୁଖ୍ଗାରେ ଗୋପନରେ ଦେବତାଙ୍କୁ ସ୍ଥାପନ 
କରି ପୂଜା କରିବା ବନବାସୀଙ୍କ ଅନ୍ଯ ଏକ ପରିଚୟ। 
ବାଥୁଡ଼ିମାନେ ଶିମିଳିପାଳ ଅଭୟାରଣ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ପାହାଡ଼ 
ଗୁମ୍ଫା ମଧ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କ ଦେବତା 'ବଡ଼ାମ୍‌'ଙ୍କୁ ରଖି ପୂଜା 
କରିଥାନ୍ତି। ବାଥୁଡ଼ିମାନଙ୍କ ଏହି ପୂଜା ଜନପଦୀୟ ନୀଳମାଧବ 


ଉପାସନା ସହିତ ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରଖିଥାଏ । 


ବରିଷ୍ଠ ସାମ୍ବାଦିକ, ଦୈନିକ ସମ୍ବାଦ 
ଭୁବନେଶ୍ବର 


ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର 


ସୁନାରେ ସୁନାରେ ଭରିଗଲା ମନ 
ଦେଖୁ ସୁନାବେଶ ତୋର 
କହିବୁ ଯଦିରେ ଗଢ଼ି ଦେବି ଏକ 
ସୁନାର ଶିରୀ ମନ୍ଦିର । 
ଛାଇଦେବି ସୁନା ବାଇଶି ପାହାଚେ 
ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ାକୁ ଧରି 
ବଡ଼ଦାଣ୍ଡେ ସୁନା ବିଛେଇ ଦେବିରେ 
ରାଇଜେ ପଡ଼ିବ ହୁରି । 
ତୋ ମନ୍ଦିର ଚୂଳେ କୋହିନୂର ହୀରା 
ଦିଶୁଥୁବ ଜକଜକ 
ମେଘନାଦ ତୋର ପ୍ରବାଳ ପାଚେରି 
ଦେଖୁ ହେବେ ହତବାକ । 
ହୀରାନୀଳା ମୋତି ବୈଦୁର୍ଯ୍ୟ ମାଣିକେ 
ସଜାଇ ମନ୍ଦିର ତୋର 
କହିବୁ ଯଦିରେ ଗଢ଼ିଦେବି ଏକ 
ସୁନାର ଶିରୀ ମନ୍ଦିର । 


କବିରାଜ ପଣ୍ଡା 


କରିଦେବି ଠିଆ ରନ୍ଧବେଦୀ ଆଗେ 
ସ୍ପଟିକେ ଗରୁଡ ଖମ୍ବ 
ଭକ୍ତ ହୃଦ ଚିନ୍ତା ଚେତିବୁ ଅନନ୍ତ 
ଦେଖୁବେ ତୋ ପ୍ରତିବିମ୍ବ । 
ଭାବର ଠାକୁର ଅଭାବ ମୋ ନାହିଁ 
ଭାବରେ କରିଛି ଘର 
ଅଭାବୀ ବୋଲିତୁ ଭାବିବୁ ନାହିରେ 
ତୁ ପରା ସର୍ବସ୍ଵ ମୋର । 
ଏକକୁ ଆରେକ ଅଛନ୍ତି ସ୍ଥପତି 
ମୁଁ ତ ନିମିତ୍ତ ମାତର 
କହିବୁ ଯଦିରେ ଗଢିଦେବି ଏକ 
ସୁନାର ଶିରୀ ମନ୍ଦିର । 


ରୋଡ୍‌ ନଂ¬୮, ୟୁନିଟ୍‌ ¬ ୯ 
ଭୁବନେଶ୍ଵର 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ଧସି. ୌ&@ଆଇ୬ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ନବାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ପର୍ବ 


“ନୁଆଖାଇ ପବଂ' ବା ନବାନ ଭକ୍ଷଣ ପବ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା 
ସମେତ ଆଧୁନିକ ଛତିଶଗଡ ରାଜ୍ୟର ଦକ୍ଷିଣ ପୂର୍ବାଞ୍ଚଳ ଓ 
ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାର କଳାହାଣ୍ଡି ( ଅବିଭକ୍ତ) ଓ ରାୟଗଡା, 
ନବରଙ୍ଗପୁର ଜିଲ୍ଲାରେ ଖୁବ ଧୁମ୍‌ଧାମ୍‌ରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଏ ସମଗ୍ର ଅଞ୍ଚଳ ଏକଦା ପ୍ରାକ୍ତନ କୋଶଳାଞ୍ଚଳ ଅନ୍ତର୍ଗତ ଥୁଲା । 


ନବାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ପୂର୍ବର ଇତିହାସ ମନୁଷ୍ୟ ଜାତିର ସଭ୍ୟତାର 
ଇତିହାସ ସହିତ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବରେ ଜଡିତ । ଆଦି ମନୁଷ୍ୟ 
ଖାଦ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ୟକୁ ତା”ର ଷ୍ଟ ଦେବତା ଓ ମିତ୍ରଜନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କରି ଖାଉଥୁଲା, ଯାହାକି ଆଜିକାଲି ଆଦିବାସୀଗଣଙ୍କର ଆମ୍ବ 
'ନୂଆଖୁଆ ”, “ଚାଉଳଧୂଆ ” ଆଦି ଓ ବୈଦିକ ବ୍ରାହୁଣର “ଚଳୁ” 
ଓ ଭୂତବଳି ତଥା ବେଦରେ ଉଲ୍ଲିଖୁତ ଗୃହସ୍ଥଜନର ପଞ୍ଚାଗ୍ନି 
ସେବନ ପରେ ହୁଁ ଭୋଜନ କରିବା ବିଧ୍‌ଗୁଡିକ ଏହି ପର୍ବର 
ମୂଳଶଙ୍କୁ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦାନ ପରେ ଦେବତା ତିଥୁ ଭୃତ୍ୟାନାଂ 
ଆତ୍ମନ ପ୍ରାଣୀ ନିଚୟ” ଅର୍ଥାତ ଅଗ୍ନିସେବା ଉତ୍ତାରେ ଦେବତା, 


ପଣ୍ଡିତ ନାମଯଜ୍ଞ ମିଶ 


ଅତିଥ, ଭୃତ୍ୟ, ନିଜେ ଓ ମନୁଷୋଭ୍ର ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଖାଦ୍ୟ ଦାନ 
କରି ଆପେ ଭୋଜନ କରିବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯଜ୍ଞରେ ଅନ୍ନଯଜ୍ଞ'ର 
ବିଧ୍‌ ଜଡିତ । ତେବେ ଆର୍ଯ୍ୟାବର୍ତରୁ ଆର୍ଯ୍ୟଜନ ଅନାର୍ଯ୍ୟ 
ଅଧ୍ଧୁଷିତ କୋଶଳରେ ସ୍ଥାୟୀ ବସବାସ କଲାପରେ ଉଭୟ 
କୁଳର ରୀତିନୀତି ସମ୍ମିଶ୍ରିତ ହୋଇ ଏହି “ଅନ୍ନଯଜ୍ଞ' ପର୍ବଭାବେ 
. ପରିପାଳିତ ହୋଇ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ଭାବରେ 
_ ପ୍ରକୀର୍ତିତ ହୋଇଆସିଅଛି, ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହର 
ଅବକାଶ ନାହିଁ । ଆର୍ଯ୍ୟଜନ ଓ ଜନଜାତିର 
ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ, କୃଷିଭିଭିକ 
। ସହଭାଗିତା ତଥା ଏକତା ଓ ଭାଇଚାରାର ପର୍ବ 
ଏ ନୂଆଖାଇ ସର୍ବତ୍ର ସଂଶିତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ 
ପ୍ରକାରର ରୀତିନୀତିରେ ଏ ପର୍ବପାଳିତ ହୁଏ । 
ଏହି ଦିନ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ସ୍ନାନ କରି ନବ ବସ୍ତ୍ର 
ପରିଧାନ ପୂର୍ବକ କୃଷକ ଗୃହସ୍ଥ କୃଷିକ୍ଷେତ୍ରକୁ 
.24 ଯାଇ ବିଲରେ କ୍ଷୀର ଉଆ ଚାଉଳ, ପୁଞ୍ଜ ତାଳି 
ଧୂପ ଦୀପ ନୈବେଦ୍ୟ ଅର୍ପଣ ପୂର୍ବକ ଭୂଦେବୀ ( ଧରଣୀମାତା ) 
ଶ୍ରୀଦେବୀ ( ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ )ଙ୍କ ପୂଜା କରି ନୂଆ ହୋଇ ଫଳି ଥୁବା 
କିଛି ଧାନ କେଣ୍ଡାଧରି ଫେରେ । ଘରେ ସେଇ ଧାନକେଣ୍ଡାରୁ 
ଘରଣୀ ଧାନବାଛି ସଫାକରି ଭାଜି ଗୁଣ୍ଡକରି ତହିଁରେ ପଞ୍ଚାମୃତ 
ମିଶାଇ ଗୁଲିକି ଏହି ଭୋଗ ପ୍ରସ୍ତୁତି ପରେ ତାକୁ ନେଇ ଗୃହର 
ଦେବାଦେବୀ ଓ ପିତୃଲୋକଙ୍କୁ ଭୋଗ ଲଗାଏ । ଗୁହାଳ ପୂଜା 
କରେ । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମର ଗ୍ରାମଦେବୀ ଓ ନଗରର 
ନଗର ଦେବତୀଙ୍କୁ ପାଖରେ ଏଭଳି ନୂଆଧାନର ଭୋଗ 
ପାହୁର” ବା ଅମଣିଆଁ ଭାବରେ ଝାଙ୍କର ନେଇ ଲଗାଇ 


(୭୬) ୮୮୮ ୭ 9 ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ସାରିଥାଏ । ପ୍ରକାଶ ଥାଉ କି କୋଶଳାଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମ 
ବା ନଗର ଦେବୀଙ୍କର ପୂଜକ “ଝାଙ୍କର” ବା ଜନଜାତିର ଅଚନ୍ତି । 
ଝାଙ୍କର “ପାହୁର” ଭୋଗକୁ ପାତ୍ରରେ ଢାଙ୍କି ଧରି ଘରୁ ଗୃହ 
ବାଜାଗଜା ବଜାଇ ଦେବୀପୀଠକୁ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଯାଇ ଭୋଗ 
ଲଗାଇଥାନ୍ତି । ନୂଆଖାଇ ପର୍ବରୁ ଗୃହସ୍ଥଗଣ ଇଷ୍ଟ ମିତ୍ର, ବନ୍ଧୁ, 
ଭୃତ୍ୟ, ଗ୍ରାମ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜକଙ୍କ ପାଖକୁ “ନୂଆ ଖୂଆ ଅଢିଆ” 
ବାହାର ପଠାଇଥାନ୍ତି । ତନ୍ମଧ୍ଯରେ ଥାଏ ଡାଲି, ଚାଉଳ, 
ପନିପରିବା, ନବବସ୍ତ୍ୁ, ନାରିକେଳ ଇତ୍ୟାଦି । ମନ୍ଦିର, ମଠ, 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ “ସଞ୍ଚା" ଦିଆଯାଏ । ଏଦିନ 
ପୂର୍ବରୁ ବାହାରେ ଥୁବା ଲୋକେ ନିଜ ଘରକୁ ଫେରିଆସିଥାନ୍ତି । 
ଫଳରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବାର ଓ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବଂଶର ଲୋକେ ଏକତ୍ର 
ହୋଇ ନୁୂଆଭୋଗ ପ୍ରସାଦ ସହ ନାନା ପ୍ରକାରର ଅନ୍ନବ୍ୟଞ୍ଜନ 
ଭୋଜନ କରିଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ନୂଆଭୋଗ ବା ନୂଆକୁଣ୍ଡା” 
ବଂଶୀୟ ବରିଷ୍ଠ ସଦସ୍ୟ ହୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଇଥାନ୍ତି । କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ ଜାତିଧର୍ମନିର୍ବିଶେଷରେ ସମଗ୍ର ଗାଁଟି ଯାକର ଲୋକେ 
ଏକତ୍ର ବସି ନୂଆ ଖାଇଥାନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଗାଆଁର ଗଉନ୍ତିଆ, 
ମେମ୍ବର ବା ଅନ୍ୟ କେହି ବରିଷ୍ଠ ପ୍ରଧାନ ପୁରୁଷ “ନୂଆକୁଣ୍ଡା” 
ବିତରଣ କରିଥାଆନ୍ତି । ନୂଆକୁଣ୍ଡା ସହ ନାନା ବିଧ୍‌ ଅନ୍ନବ୍ୟଞ୍ଜନ, 
ପିଠା, ମିଠା ଆକଣ୍ଠ ସମୂହ ଭୋଜନ ଉତ୍ତାରେ ମୁଖ ପ୍ରକ୍ଷାଳାନ୍ତେ 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । “ନୁଆଖାଇ ଭେଟ ଘାଟ” ଲୋକେ ଘର ଘର 
ଯାଇ ଅଥବା ଗ୍ରାମର ମନ୍ଦିର, ମଣ୍ଡପରେ ସମବେତ ହୋଇ 
ପରସ୍ପରକୁ “ନୂଆଖାଇ” ଜୁହାର ଜଣାଇଥାଚ୍ତି । କନିଷ୍ଠମାନେ 
ବରିଷ୍ଠଙ୍କୁ ମୁଣ୍ଡିଆ ମାରନ୍ତି । ବରିଷ୍ଠଜନ କନିଷ୍ଠଙ୍କୁ ଆଶୀର୍ବାଦ 
ଦିଅନ୍ତି । କେହି କେହି ଉପହାର ଦେଇ ଆଦର କରନ୍ତି । 
ଏହାପରେ ସର୍ବ ସମାବେଶ ହୋଇ, ନାଚ, ଗୀତ ବା କୀଉଁନରେ 
ମଜ୍ଜିଯାଇ, ଟୋକାଏ ନାନା ଖେଳ କୁଦ କରି ସମଗ୍ର ଗାଆଁଟି 
ଯାକ ଏକ ମନ ହୋଇ ମଉଜ ମସ୍ତିରେ ଲାଗିଯାଆନ୍ତି । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ପୂର୍ବର ରାଗ, ହିଂସା ମନୋମାଳିନ୍ୟ ଦୁରେଇ 
ଯାଇଥାଏ । ଲୋକ ବିଶ୍ବାସ ଅଛି ଏହି ପବିତ୍ର ଦିବସରେ କାହା 
ମନରେ ହିଂସା କ୍ରୋଧକୁ ସ୍ଥାନ ଦେଲେ ସେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଦ୍ରୋହି 
ହୋଇ କଷ୍ଟ ଭୋଗ କରେ । ଏଣୁ ସମସ୍ତେ ଭାଇଚାରା ସୂତ୍ରରେ 
ଏକତ୍ର ଗୁନ୍ଥି ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଏହି ଅପୂର୍ବ ପର୍ବ ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରାରମ୍ଭ କେବେ ସଠିକ 
ଭାବେ କହିବା ଦୁରୁହ ବ୍ୟାପାର ଅଟେ । ତେବେ ଏହି ପର୍ବ 
ଭାଦ୍ରବ ମାସର ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷର ଯେକୌଣସି ତିଥୁରେ ସିଂହ 
ସଂକ୍ରାନ୍ତିଠାରୁ କନ୍ୟା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବା ବିଧ୍‌ 
ରହିଅଛି । ସିଂହରାଶି ରବିଙ୍କର ସ୍ଵଗୃହା ଏବଂ ସିଂହ ମାସ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ବଂଶୀଙ୍କ ପାଇଁ ଶୁଭ । ତେଣୁ ଏ ପର୍ବଟି କୌଣସି ଏକ 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶ ସମ୍ରାଟ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । 
ତେବେ ଏକଥା ମଧ୍ଯ ସତ ଯେ ଏଇ ଦିନରେ ହିଁ ଆଟ ଶାରଦ 
ଧାନର କେଣ୍ଡା ବାହାରିଥାଏ । ନୂଆଧାନ ମିଳିବାର ଉପଯୁକ୍ତ 
କାଳ । ସେ ଯା'”ହେଉ ଏଇ ପର୍ବ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ 
ଚଳି ଆସୁଥୁବା ପୁରାଣ ତଥା ଅନେକ ଲୋକ ଆଖ୍ୟାୟିକାରୁ 
ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । ଲେଖକଙ୍କର “ଯୁଗେ ଯୁଗେ ନୂଆଖାଇ”, 
ନୂଆଖାଇ ପୁରାଣ” ଓ 'ଅସଲି କୋଶଲି'” କଥା ମୁତାବକ 
ସତ୍ଯ, ତ୍ରେତୟା, ଦ୍ଵାପର, କଳି ଏଇ ଚାରିଯୁଗରେ ଏଇ 
“ନୂଆଖାଇ” ପର୍ବ ପାଳନ ହୋଇ ଆସୁଥିବା ଜଣାଯାଏ | 


ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପାର୍ବତୀ କଳି, ଧାନର ଜନ୍ମ ଓ ନୂଆଖୁଆ 


ସତ୍ୟଯୁଗରେ ¬ ସତ୍ୟଯୁଗରେ ଆଦି ଅନାଦିଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ଶିବ ଓ ବିଷ୍ଣୁ ପରସ୍ପରକୁ ଭଷ୍ଟ ମନେ କରି ସର୍ବଦା ଏକତ୍ର 
ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥ୍ବାରୁ ଓ ସେଠାରେ ପାର୍ବତୀ ଉପସ୍ଥିତ ରହୁଥୁବାରୁ 
ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ହିଂସା କଲେ ଓ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ସହ କଳି କରି 
ଶିବଲୋକଙ୍କୁ ପଡିଚର୍ଚ୍ଚା ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ । ଭୋକରେ ବିକଳ 
ହୋଇ ହରପାର୍ବତୀ ଶିବଗଣ ନେଇ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପଡିଚର୍ଚ୍ଚା ବିନା 
ଫଳଫ୍ରଲରେ ସର୍ବଦା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଥବା ଆଦି ଅନାଦିଙ୍କ ପରିମଳ 
ଭୂମିରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ । ଶିବଗଣ ସୁସ୍ଥ ହେଲେ କିନ୍ତୁ, ପାର୍ବତୀ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ସ୍ଵୟଂ ଶିବ ଆହାର ଗ୍ରହଣ କରୁନାହାନ୍ତି । ପଚାରି 
ଜାଣିଲେ ଯେ ଶିବଙ୍କ ଭଷ୍ଟ ଓ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନ ବିନା ଶିବ ଆହାର 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ । ପାର୍ବତୀ ପଶ୍ଚାତାପ କଲେ, ଏଣେ 
ଶିବ ଦର୍ଶନ ବିନା ବିଷ୍ଣୁ ବି ନିରାହାର ବି । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଏକଥା ଜାଣି 
ନିଜ ହିଂସା ପାଇଁ ପଶ୍ଚାତାପ କରି କ୍ଷମା ପ୍ରାର୍ଥନା ସକାଶେ 
ଶ୍ରୀବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ସହ ହରପାର୍ବତୀଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ । ପାର୍ବତୀ 
ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପରସ୍ପରଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କଲାବେଳେ ଉଭୟଙ୍କ ଯୁଗ୍ମ 
କରପୁଟରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଧାନ ଓ ଧାନକୁ ନେଇ ଆଦି ଅନାଦି 


ମା ® ଓ ଓ ମାମା ( ୭୭ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଭୋଗ ପ୍ରସ୍ତୁତି କରାଇ ସମସ୍ତ ଦେବଙ୍କ ସହ ନୂଆଖାଇ ଉତ୍ସବ 
କରାଇଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଯେ ଏ ପର୍ବ ପାଳିବ ତାହାର ଅନ୍ନର 
ଅଭାବ ରହିବ ନାହିଁ ଓ ସୁଖୀ ହେବ । 


ମୂଷିକାସୁର ଓ ବିଡାଳ ନୃସିଂହ ଉପାଖ୍ୟାନ 


ପ୍ରଚଣ୍ଡ ମହାପ୍ରତାପୀ ମୂଷିକାସୁରର ଉତପ୍ପାତରେ ଧରଣୀ 
ଥରହର ହେଲା, ଦେବଗଣଙ୍କୁ ଜିଣି ବନ୍ଦୀ କଲା । ଦେବଙ୍କ 
ଆକୁଳ ସହି ନପାରି ଜଗନ୍ନାଥ ବିଡାଳ ନୃସିଂହ ରୂପ ଧରି 
ଘୋର ସଂଗ୍ରାମରେ ମୂଷିକାସୁରକୁ ମାରି ଚୋବେଇ ଖାଇଗଲେ 
ଏବଂ ପେଟ ନପୂରିବାରୁ ଗର୍ଜନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସ୍ଵୟଂ 
ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଆସି ଷାଠିଆ ଧାନରେ ଭୋଗ ଦେଇ ତାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
କରି ଉକ୍ତ ପ୍ରସାଦକୁ ନେଇ ଦେବ, ନାଗ, ନର, ସଭିଙ୍କୁ 
ନୂଆଖାଇ ଉତ୍ସବ କରାଇଥୁଲେ । 


ରଘୁରାଜା ଓ ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ ରଘୁରାଜା 
ଦିଗ୍‌ବିଜୟ ପରେ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳି ରାଜାପ୍ରଜାଙ୍କର 
ସମ୍ମେଳନ କରାଇ ଧର୍ମ ପାଳନର ନୀତି ଘୋଷଣା କରିଥୁଲେ । 
ରାଜା ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର ଦୋଷରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ତନ୍ତ୍ରର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇ ବରୁଣ ଦେବତାଙ୍କ ବରରେ ପୁତ୍ରଲାଭ କରି ସଉ୍ତ ରଖୁଥୁଲେ 
ଯେ ସେ ପତ୍ରକୂ ୧୬ ବର୍ଷ ହେବା ମାତ୍ରକେ ବରୂଣ 
ଦେବତାଙ୍କଠାରେ ବଳି ଦେଇଦେବେ । ମାତ୍ର ଠିକ୍‌ ସମୟ 
ବେଳକୁ ନିଜ ପୁତ୍ରକୁ ବଳି ଦେବାକୁ ନଯାଇ ପଣ୍ଡିତଗଣଙ୍କ 
ପରାମର୍ଶରେ ବିପୁଳ ଧନରନ୍‌ ଦେଇ ଶୂନଶେଫ ନାମକ 
ରୋହିତଙ୍କ ସମ ବୟସ୍କ ଏକ ରଷିପୁତ୍ରଙ୍କୁ କିଣି ଆଣି ବଳି 
ଦେବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କଲେ । କିନ୍ତୁ ଶୂନଶେଫଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନାରେ 
ବରୁଣ ଦେବ ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରୁ ବାହାରି ରାଜା ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ବଳିପ୍ରଥା 
“ସର୍ବତ୍ର ବନ୍ଦ କରି” ନବାନ୍ନ ବଳିଦେଇ ନୂଆଖାଇ ଉତ୍ସବ କରି 
ସର୍ବପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପରିତୋଷ କରିବାକୁ ଆଦେଶ କରିଥୁଲେ । 


ରାବଣ ଓ ନୂଆଖାଇ: ରାବଣ ଛପନଣଣ୍ଡା ଯୁଗକୁ 
ଆୟୁଷ ପାଇଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ଜାଣିଲା ଯେ 
ସେ ଛଦ୍ମ ଯୋଗୀ ରୂପ ଧାରଣ କରି ନବାନ୍ନ ପର୍ବ ଦିବସରେ 
କୌଶଲ୍ୟାଙ୍କୁ ମହାଦେବଙ୍କ ପ୍ରସାଦ ବୋଲି ବିଷ ଲଡ଼ୁ ଦେଇ 
ମାରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲା । ମାତ୍ର ଯୋଗ୍ନୀଗଣ ତାକୁ ବାନ୍ଧି 
ଅକଥ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେବାରୁ ଭଷ୍ଟଦେବ ଶିବଙ୍କୁ ବିକଳରେ ସ୍ମରଣ 


କଲା । ପ୍ରଭୁ ଶିବ ତାକୁ ମୁକୁଳାଇ କହିଲେ, ତୋର ଛପନଗଣ୍ଡା 
ଯୁଗରୁ ତୁ ଚଉଦ ଗଣ୍ଡା ଭୋଗ କଲୁଣି । ଏବେ ନୂଆଖାଇ 
ପର୍ବ ଦିନ ଯୋଗୀ ବେଶରେ ଠକିବାରୁ ୧୪ ଗଣ୍ଡା ଗଲା । 
ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାରେ ଆଉ ୧ ୪ ଗଣ୍ଡା ଆୟୁଷ ତୁଟିଲା । ବାକି 
ରହିଲା, ଚଉଦ ଗଣ୍ଡା | ଏଣିକି ଯଦି ଭବିଷ୍ୟତରେ କୌଣସି 
ନାରୀକୁ ଠକି ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦେଉ ଚଉଦଗଣ୍ଡା ଯୁଗ ସ୍ଥାନରେ 
ମାତ୍ର ଚଉଦ ମାସରେ ତୋ ମୃତ୍ୟୁ ହେବ । ସତକୁ ସତ ସୀତାଙ୍କୁ 
ଠକି ସେ ମଲା । 


ରାଜା ଚକ୍ରବେଣ: ରାଜା ଚକ୍ରବେଣ ତନ୍ତ୍ର ପୁରୁଷ 
ଥିଲେ । ତାଙ୍କ ସୈନ୍ଯ ସାମନ୍ତ ନଥୁଲେ । ସେ ମାହାର 
( ଟୋକେଇ ବୁଣିବା) କାମ କରି ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥ୍‌ଲେ । 
ତାଙ୍କ ନାଁରେ ରାଣ ପକାଇଲେ ଅମାନ୍ୟ କରିବା ଲୋକର ଶିର 
ଆପେ ଆପେ ଛିଣ୍ଡି ଯାଉଥଲା । ଏକଦା ତାଙ୍କ ରାଣୀ ପଦ୍ମାବତୀ 
ଅଳଙ୍କାର ପାଇଁ ହଟ କରିବାରୁ ଲଙ୍କାର ରାଜା ରାବଣକୁ ମହଣେ 
ସୁନା ଦେବାକୁ ସନ୍ଦେଶ ଦେଲେ । ଭୟରେ ରାବଣ ସୁନା 
ପଠାଇଲା ମାତ୍ର ରାଣୀ ପଦ୍ମାବତୀ ଯେ କି ପଦ୍ମ ପତ୍ର ଉପରେ 
ଚାଲିଯାଇ ପୋଖରୀର ଦୀପ ଦଣ୍ଡିରେ ସ୍ନାନ କରି ପାରୁଥ୍‌ଲେ । 
ସେ ତାଙ୍କ ସେଇ ସିଦ୍ଧି ହରାଇବାରୁ ସୁନା ଫେରାଇ ଦେଲେ 
ଲଙ୍କାକୁ । ରାଜାଙ୍କ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟ କେହି ଆକ୍ରମଣ କଲେ 
ରାଜା ବାଉଁଶ ପାତିଆ ଚାଞ୍ଚି ଦେଲେ ସବୁ ଶତ୍ରୁ ମରି ପଡ଼ୁଥୁଲେ । 
ତେଣୁ ସବୁ ରାଜା ତାଙ୍କୁ ରାଜଚକ୍ରବର୍ତୀ ବୋଲି ମାନୁଥୁଲେ । 
ସେ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳୁଥଲେ । ସିଦ୍ଧ ଯୋଗିନୀ ରାଣୀ 
ପଦ୍ମାବତୀ ଶୂନ୍ୟ ହାଣ୍ଡିରେ ଧାନଟିଏ ପକାଇ ନାନା ପ୍ରକାରର 
ଅନ୍ନ ବ୍ୟଞ୍ଜନ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଜନତାଙ୍କୁ “ନବାନ୍ନ” ପ୍ରସାଦ 
ଭୁରି ଭୋଜନ ଦେଇ “ନୂଆଖାଇଂ ପର୍ବ ପାଳିଥୁବା ଜଣାଯାଏ । 


ରାଜା କୁଶ ଓ ନୂଆଖାଇ: ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ପରେ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର କୁଶ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟ ଭାଗ ପାଇ 
ପରେ ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷର ରାଜଚକ୍ରବର୍ତୀ ହୋଇଥୁଲେ । ତେଣୁ 
ଭାରତବର୍ଷର ଅନ୍ୟନାମ “କୁଶସ୍ଥଳୀ” । ଅପୁତ୍ରିକ ଦୋଷ ତଥା 
ଦୁର୍ଭିକ୍ଷରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ରାଜା କୁଶ ନିଜେ କୃଷକ ବୃଭିରେ 
ତପସ୍ୟା କରି ନୂଆଧାନ ଉପୁଜାଇ ରାଜା ପ୍ରଜା ସଭିଙ୍କୁ ନେଇ 
ଅନ୍ନଯଜ୍ଞ ଓ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳିଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ରାଜା 


(୭୮) ୮୮ «9 9 ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଦିଲ୍ଲୀପ ମଧ୍ଯ ଗୋ- ସେବା ଓ ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ ପାଳନ କରି 
ଅପୁତ୍ରିକ ଦୋଷରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଥୁଲେ । 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତ ତକ୍ଷକ ଦ୍ରଂଷ୍ଟ ହୋଇ ମୃତ୍ଯୁବରଣ 
କରିବେ ବୋଲି ଅଭିଶାପ ପାଇ ଆତକିତ ଥୁବା ବେଳେ ଶୁକ 
ମୁନିଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ରଷିଗଣଙ୍କ ସହ ଭଗବତ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ 
ଗଙ୍ଗାତୀରରେ 'ନବାନ୍ନଭକ୍ଷଣ ପର୍ବ” ପାଳିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ରାଜା 
ପରୀକ୍ଷିତ ଅହମିକା ଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ଫଳଟିଏରୁ କୃମିକୁ ଦେଖ୍‌ ତୁ 
ତକ୍ଷକ, ଶକ୍ତି ଅଛି ତ ଦଂଶନ କର ବୋଲି କହିବାରୁ ତାହା 
ତକ୍ଷକ ପାଲଟି ତାଙ୍କର ବିନାଶ କଲା । ଏଣୁ ନବାନ୍ନ ପର୍ବ 
ପାଳନରେ ହିଂସା, କ୍ଷୋଭ ଓ ଅହମିକା ରଖୁବା ଘାତକ 
ହୋଇଥାଏ । ବ୍ୟାସ ଓ ବିଶ୍ବାମିତ୍ର ଭାଦ୍ରଶୁକ୍ଟ ପଞ୍ଚମୀରେ ନବାନ୍ନ 
ଭକ୍ଷଣ ପର୍ବ ପାଳୁଥଲେ । ତେଣୁ ଏ ତିଥ 'ରଷିପଞ୍ଚମୀ” ନାମରେ 
ଖ୍ୟାତ । 


ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ବିଶାଳ କୋଶଳ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ଵ ରାଜ୍ୟ 
ଖଣ୍ଡରେ ବିଭକ୍ତ ହେଲେ ହେଁ ସର୍ବତ୍ର ଏ ନୂଆଖାଇ ପାଳିତ 
ହେବା ପରଂପରା ରହିଆସିଛି । ରାଜା ହର୍ଷ ବର୍ଦନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ 
କରି ଗୌଡରାଜା ଶଶାଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ଓ କଳିଙ୍ଗ ତଥା ଦକ୍ଷିଣ 
କୋଶଲର କେତେକ ଅଞ୍ଚଳର ଶାସନକର୍ତା ଭାବେ ପର୍ବତ 
ଦ୍ଵାରକାର ରାଜା ମାଧବଚନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତି କରିଥ୍‌ଲେ । 
ଶଶାଙ୍କଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ମାଧବ ନିଜକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ତ୍ରିକଳିଙ୍ଗାଧ୍‌ପତି 
ଘୋଷଣା କରି କିଛି କାଳ ରାଜୁତି କଲାବେଳେ ନିଜ ଅଞ୍ଚଳର 
ପ୍ରଧାନ ପର୍ବ “ନୂଆଖାଇ'କୁ ସମଗ୍ର ରାଜ୍ୟରେ ପାଳନର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କରିଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ପ୍ରାଚୀନ କୋଶଳାଧୁୂପତି ରାଜା 
ଯଯାତିକେଶରୀ ଉଡ୍ଜ ଓ କଳିଙ୍ଗ ଅଧୂକ।ର ପରେ 
'ତ୍ରିକଳିଙ୍ଗାଧ୍‌ପତି” ହୋଇ ତାଙ୍କ ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ ଭାଦ୍ରଶୁକ୍ଳ ଦ୍ଵାଦଶୀ 
ଦିନକୁ ନବାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ପର୍ବ ଏବଂ ଏ ଦିନ ରା ଜାପ୍ରଜା 
ଭେଟୋତ୍ସବ ପାଳନ ଦିବସ ଭାବେ ପାଳନ କରିଥୁଲେ । 
କେଶରୀ ବଂଶ ପରେ ଗଙ୍ଗବଂଶର ରାଜୁତି ବେଳେ ଏହି ନବାନ୍ନ 
ଭକ୍ଷଣ ପର୍ବ ପାଇଁ ଉକ୍ତ ତିଥୁ ବଜାୟ ରହିଲା ଏବଂ ଏହିଦିନଠାରୁ 


ରାଜାଙ୍କର ନୂଆ ସାଲ ଗଣନା ଅଙ୍କ କଟା ବା 'ସୁନିଆଁ” ଭାବରେ 
ପରିଚିତ ହେଲା । କାଳକ୍ରମେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ବ୍ୟତିରେକେ 
ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ନୂଆଖାଇର ଗୁରୁତ୍ସ ହ୍ଵାସ ପାଇଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା 
ଗଜପତିଙ୍କର ଅଙ୍କ ଗଣନା ଅଦ୍ୟାବଧୁ ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି । 
ଇଂରେଜ ଅମଳ ବେଳକୁ ବିଶାଳ କୋଶଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଆଉ 
ନଥଲା । କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ଵ ରାଜ୍ୟରେ ଆବଣ୍ଢଡିତ ହୋଇ ଗଡଜାତି 
ରାଜାଙ୍କର ଶାସନାଧୀନ ଥୁଲା । ତେଣୁ “ନୂଆଖାଇ ପର୍ବ' ପାଳନ 
ପ୍ରଥା ତ ଥୁଲା ମାତ୍ର ସବୁ ଅଞ୍ଚଳ ପାଇଁ ଏକ ନିର୍ଵାରିତ ତିଥୁୂ 
ନଥୁଲା । ଭାଦ୍ରବ ମାସର ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷରେ ଯେଉଁ ତିଥୁ ଯେଉଁ 
ରାଜାଙ୍କ ପାଇଁ ଶୁଭ ତିଥୁ ହେଉଥଲା ସେଇଦିନ ସେଇ ରାଜ୍ୟର 
“ନୂଆଖାଇ” ହେଉଥଲା | ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ସ୍ଵର୍ଗତ ବିଜୁ 
ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରିତ୍ଵନ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶା ସରକାର ସମସ୍ତେ 
ଯେପରି ଏକ ତିଥ୍‌ରେ ଏ ପର୍ବ ପାଳନ କରିପାରିବେ ସୁବିଧା 
ପାଇଁ ଭାଦ୍ରଶୁକ୍ଳ ପଞ୍ଚମୀ ( ରଷି ପଞ୍ଚମୀ) କୁ ନବାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ 
ଉତ୍ସବ ରୂପରେ ନିଧାର୍ଯ୍ୟ କରିଯାଇଛନ୍ତି । 


ଏହି ନବାନ୍ନଭକ୍ଷଣ ଉତ୍ସବ କୌଣସି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଧର୍ମ ବା 
ସାମ୍ପ୍ରାଦୟିକ ପର୍ବ ନୁହେଁ, ସବୁଧର୍ମର ଲୋକେ ସ୍ଵ ସ୍ଵ ଭଷ୍ଟଙ୍କୁ 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରି ମହାନନ୍ଦରେ “ନୂଆଖାଇ” ପାଳନ୍ତି । ଏହା ଏକ 
କୃଷିଭିଭିକ ସାର୍ବଜନୀନ ପର୍ବୋତ୍ସବ, ଯାହାକି “ବସୁଧୈବ 
କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌”, ଓ ଉପନିଷଦର 'ତେନତ୍ଯକ୍ତେନ ଭୁଞ୍ଜିଥ' ମହନୀୟ 
ନୀତିକୁ ଉଜାଗର କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ନିଆର ସଂସ୍କୃତି ଓ ଏତିହ୍ୟକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିଆସୁଅଛି । କବି 
ବାଣୀରେ- 

ବ୍ରାପ୍‌ ଭଗବାନ୍‌ ମାଏଟ୍‌ ଆମର ମାଆଁ 


ଭିନ୍‌ ନେଇଁନ ସଭେଁ ଆମେ ଗୁଟେ ମାଭର ଛୁଆ 
ନୂଆଖାଏମା, ନୂଆ ପିନ୍ଧମା ମନକେ କରମା ନୂଆ ।'... 


ପୂର୍ବତନ ଜିଲ୍ଲା ଶିକ୍ଷାଧୀଶ 
ବରପାଲିପଡା, ବଲାଙ୍ଗୀର 


ଏ. ଏ. ଠୁ / 
୭ ଏହ ୫୭ 


ଜ୍‌ପଠଧଵଧ ଧପ୍‌ ୨ ପଜକ::ଅଆଅ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ପୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବିଦ୍ୟାଦାତା ଓ ସିଵିଦାତା ଶ୍ରୀଗଣେଶ 


ଭାଦ଼ବ ଶୁକ୍ଳ ଚତୁର୍ଥୀ ତିଥିରେ ମଧ୍ୟାହ୍ନ କାଳ ସୋମବାର 
ଓ ସ୍ଵାତୀ ନକ୍ଷତ୍ର ଯୋଗରେ ତୁଳା ରାଶିରେ ମହିମାମୟ, କୁନ୍ଦ 
ଧବଳ, ଷଡ଼ଭୁଜ ଓ ତ୍ରିନୟନ ଶ୍ରୀଗଣେଶ ହରପାର୍ବତୀଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥୁଲେ । ଏଣୁ ଏହିଦିନ 
ଗଣେଶଙ୍କ ଜନ୍ମଦିନ ରୂପେ ସର୍ବତ୍ର ଗଣେଶ 
ଚତୁର୍ଥୀ ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ ସିଂହ 
କ୍ତ ଅମର କୋଷଃ 
ଅଭିଧାନ”ରେ ଗଣେଶଙ୍କର ଆଠ 
ନାମର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି । 


ଏହି ଦିନ ଶ୍ରୀଗଣେଶଙ୍କ 
ପୂଜା ଓ ଧ୍ୟାନ ସହ ବିନାୟକ, 
ବିଘ୍ନରାଜ, ଦ୍ଵୈମାତୁର, ଗଣାଧ୍ପ, 
ଏକଦନ୍ତ, ହେରମ୍ବ, ଲମ୍ବୋଦର ଓ 
ଗଜାନନ ଆଦି ଆଠ ନାମ ଚିନ୍ତନ 
କଲେ ଉତ୍ତମ ଫଳ ମିଳିଥାଏ 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଗଣେଶ 
ପୁରାଣରୁ ଗଣେଶଙ୍କ ଜନ୍ମ କଥା 
ଜଣାଯାଏ ।। ପର୍ଶୁରାମଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଭୁ ଗଣେଶଙ୍କ ଗୋଟିଏ ଦାନ୍ତ 
ଭାଙ୍ଗିଯିବାରୁ ବିଦ୍ୟାଦାତା ଗଣେଶଙ୍କୁ ଏକଦନ୍ତ ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ 
କରାଯାଉଛି । 


ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଏହିଦିନ ସନ୍ଧ୍ୟା ଧୂପ ପରେ କଳ୍ପବଟ 
ମୂଳରେ ଥୁବା “ବଟ ଗଣେଶ) ଓ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ପଶ୍ଚିମ ଦିଗରେ 
ଥିବା “'କାଞ୍ଚ ଗଣେଶ”ଙ୍କ ନିକଟରେ ଶୀତଳ ଭୋଗ ଓ ବନ୍ଦାପନା 


ପଣ୍ଡିତ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶ୍ର 


ହେଲା ପରେ ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ମନ୍ଦିରଠାରେ ଭୁବନେଶ୍ବରୀଙ୍କ 

ନିକଟରେ ଶୀତଳ ଭୋଗ ଓ ବନ୍ଦାପନା ହୁଏ । ଏହାପରେ 

ମୂଳିଆ ସୁଆଁସିଆ ଦେଇଥୁବା କାଠ ଭଦ୍ଧାସନ ଉପରେ 

ବେହେରଣକରଣମାନଙ୍କ ମାଦଳା ପାଞ୍ଜ ରଖାଯାଇ 
ପତନି ଓ ମାଳ ଲାଗି ହୋଇ ଶୀତଳଭୋଗ ଓ 

ବନ୍ଦାପନା ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ପରେ 
କରଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ୨୨ଟି ନଡ଼ିଆ 
ଭଙ୍ଗାଯାଏ। କାଞ୍ଚୁରୁ ଆସିଥୁବା ଏହି କାଞ୍ଚୁ 
ଗଣେଣଙ୍କୁ ' ଉଚ୍ଛିଷ୍ଟ ଗଣେଶ” ବା 'ଭଣ୍ଡ 
ଗଣେଶ) ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । 


ଥରେ ଗଣେଣଙ୍କ ଜନ୍ମଦିନରେ 
ମା” ପାର୍ବତୀ ୨୧ ପ୍ରକାର ବ୍ୟଞ୍ଜନ ଓ 
ପ୍ରଚୁର ମିଠ। ଖିରୀ ଗଣେଶଙ୍କୁ 
ଖୁଆଇଲେ । ଲୋଭାତୁର ପୁତ୍ବ ଗଣେଶ 
ଯଥେଷ୍ଟ ଖାଇ ବାହନ କ୍ଷୁଦୂ ମୂଷା 
ଉପରେ ବସି ବୁଲିବାକୁ ଗଲେ । ବୁଲିବା 
ସମୟରେ ମୂଷା ଗୋଟିଏ ସାପକୁ ଦେଖି 
ଛାନିଆରେ ଝୁଣ୍ଢି ପଡ଼ିବା ଫଳରେ ଗଣେଶ ମଧ୍ଯ ବଡ଼ ଶବ୍ଦ 
କରି ଦୁଲକିନା ତଳେ ପଡ଼ିଗଲେ । ଗଣେଶ ସେ ସାପଟିକୁ 
ଧରି ଆଣି ଅଣ୍ଟାରେ କମରପଟି ରୂପେ ବାନ୍ଧିଲେ । ଆକାଶରେ 
ଚନ୍ଦ୍ର ଏହା ଦେଖି ଥଟ୍ଟା କରି ହସିଲେ । ଅପମାନିତ ଗଣେଶ 
ତାଙ୍କ ଦାନ୍ତରୁ ଗୋଟିଏ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଆଘାତ କରିବାକୁ ଫୋପାଡ଼ିଲେ । 
ଚନ୍ଦ୍ର ମେଘ ଆଢ଼ୁଆଳରେ ଲୁଚିଗଲେ । ଗଣେଶ ତାଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ 
ଦେଲେ, ଏଣିକି ମୋ ଜନ୍ମତିଥରେ ତୁମଙ୍କୁ ଚାହିଁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଜ୍ଞାତି 


(୮୦) ୮୮ ଓ ® ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ପରିଜନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଭୁଲ ବୁଝାମଣାରେ ଓ ମିଥ୍ୟା କଳଙ୍କ 
ଦୋଷରେ ଭାଗୀ ହେବେ । ଏଣୁ ଏହିଦିନ ଚନ୍ଦ୍ର ଦର୍ଶନ ନିଷେଧ 
ଅଛି ଏବଂ ଏହି ଦିନଠାରୁ ଶ୍ରୀଗଣେଶ ଗୋଟିଏ ଦାନ୍ତ ହରାଇ 
ଏକଦନ୍ତ ଭାବେ ନାମିତ ହେଲେ । ଏହି ପୌରାଣିକ ଆଖ୍ୟାନଟି 
ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ପୌରାଣିକ ମତରେ ଶନିଙ୍କ 
କୋପ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାଙ୍କର ମୁଣ୍ଡ କଟିଯାଇଥୁଲା । ପରେ ହାତୀ 
ମୁଣ୍ଡ ଲଗାଇ ଜୀବନ୍ୟାସ ଦିଆଯାଇଛି । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତ 
ଅନୁସାରେ ମାତା ପାର୍ବତୀ ମାନସ ପୁତ୍ର ଗଣେଣଙ୍କୁ ଗୁମ୍ଫା ଦ୍ବାର 
ଜଗାଇ ଭିତରେ ତପସ୍ୟା କରୁଥୁଲେ । ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ 
ଭେଟିବାକୁ ଆସିବା ସମୟରେ ଗଣେଶ ଦ୍ଵାର ଛାଡ଼ିନଥୁଲେ । 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଶିବ ଗଣେଶଙ୍କ ମୁଣ୍ଡ କାଟିଦେଲେ । ପାର୍ବତୀ ଏହା 
ଜାଣି ପୁତ୍ରର ପରିଚୟ ଦେଲେ ଏବଂ କାନ୍ଦିକାନ୍ଦି ପୁତ୍ରକୁ 
ବଞ୍ଚାଇବାକୁ ଶିବଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କଲେ । ସେତେବେଳକୁ 
ସେଠାରେ ମୁଣ୍ଡ ନପାଇବାରୁ ଅନୁଚରମାନେ ଶିବଙ୍କ ଆଜ୍ଞାରେ 
ବହୁ ସ୍ଥାନ ବୁଲି ପଶ୍ଚିମ ଦିଗକୁ ମୁଣ୍ଡକରି ଶୋଇଥୁବା ଏକ 
ହାତୀର ମୁଣ୍ଡକୁ କାଟି ଆଣିଲେ । ସେହି ମୁଣ୍ଡକୁ ଲଗାଇ ଶିବ 
ଗଣେଶଙ୍କୁ ଜୀବନ୍ୟାସ ଦେଲେ । 


ଏହା ମୂଳରେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ତଥ୍ୟର ଅବତାରଣା 
ରହିଛି । ପାର୍ବତୀ ନିଜେ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି । ସାତ ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ, ସାତ 
ମର୍ତ୍ୟଲୋକ, ସାତ ମହାସାଗର ଆଦି ଏକୋଇଶି ଲୋକକୁ 
ବୁଝାଏ । ଏ ସମସ୍ତ ଏକୋଇଶି ଲୋକର ଅଧୁଧ୍ପାତ୍ରୀ ଶକ୍ତି 
ସ୍ଵରୂପିଣୀ ମା” ପାର୍ବତୀ । ଏ ସମସ୍ତ ଏକୋଇଶି ଲୋକ 
ଏକୋଇଶି ବ୍ୟଞ୍ଜନ ରୂପେ ଶ୍ରୀଗଣେଣଶଙ୍କ ବିଶ୍ଵବ୍ଵହ୍ମାଣ୍ଡ ରୂପୀ 
ଉଦର ଭିତରେ ଓ ସମସ୍ତ ଏକତ୍ର ହୋଇ ସାପର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ 
କୁଣ୍ଡଳିନୀ ଶକ୍ତି ନାମରେ ନାମିତ । ସେହିପରି ମୂଷାରୂପୀ 
ଆତ୍ମାଭିମାନକୁ ବା ଅହଙ୍କାରକୁ ମନୁଷ୍ୟ ବିବେକ ଶକ୍ତି ବଳରେ 
ପାଦତଳେ ଚାପି ମୋକ୍ଷ ନିମନ୍ତେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖିବାକୁ 
ଗଣେଶ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛନ୍ତି । 


ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ଗଣେଶ ଚତୁର୍ଥୀ ବା ହରିତାଲିକା 
ଚତୁର୍ଥୀରେ ଦୈବାତ କେହି ଚନ୍ଦ୍ର ଦର୍ଶନ କଲେ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଭୂଷଣ ସ୍ୟମନ୍ତକମଣି ଉପାଖ୍ୟାନ ଓ ମନ୍ତ୍ର ଶ୍ରବଣ ଓ ପଠନ 
ବିଧେୟ । ଉତ୍ତରାଭିମୁଖୀ ହୋଇ ତିନିଥର ମନ୍ତ୍ରପାଠ କରିବେ । 


ମନ୍ତ୍ର: 


ସିଂହ ପ୍ରସନ୍ନମବଧ୍ତ୍‌ ସିଂହୋ ଜାମ୍ବବତା ହତଃ 
ସୁକୁମାରକୁମାରୋଦୀଃ ତବଦ୍ଧେଷସ୍ୟମନ୍ତକଃ । 
କରୀ ମସ୍ତକେ କପୋଳେ ଶୋହେ ଚିତା 
ଖଡ଼ଗ ଡ଼ମ୍ବରୁ ଶୋହେ ବ୍ରହ୍ମବେତ୍ତା । 
ଜ୍ଞାନ ଗୁରୁ ବୋଲି ଦେବେ ଦେଲେ ବର 
ନମୋ ନମୋ ଗଣନାଥ ବିଦ୍ୟାବର ॥ 


ଗଣେଶ ଓ ତୁଳସୀ ଉପାଖ୍ୟାନ 


ଗଣେଶ ସିଦିଦାତା ଓ ଅଗ୍ରପୂଜ୍ୟ ଦେବତା। ସେ 
ଆଜୀବନ ଧ୍ଧାନ ଓ ପ୍ରାର୍ଥନାରେ କଟାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛାକରି ତପସ୍ୟା 
କରୁଥ୍ଲେ। ମିଥୁଳାର ଜନକବଂଶୀୟ ରାଜା ଧର୍ମଧ୍ଵଜଙ୍କ କନ୍ୟା 
ତୁଳସୀ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ତମ ପତି ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ତପସ୍ୟା କରୁଥଲେ। 
ସେ ଦିନେ ଗଣେଶଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚି ତାଙ୍କୁ ଗାନ୍ଧର୍ବ ରୀତିରେ 
ବିବାହ ପାଇଁ ଅନୁରୋଧ କଲେ। ବିବାହ ତାଙ୍କ ତପସ୍ୟାର 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେବ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପତି ନିର୍ବାଚନ ପାଇଁ ତୁଳସୀଙ୍କୁ 
କହିବାରୁ ସେ ଏହାକୁ ଅପମାନ ବୋଧକଲେ। ତେଣୁ ସେ 
ଗଣେଶଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଯେ, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ବୈବାହିକ 
ଜୀବନଯାପନ କରିବେ। ଏଥୁରେ ଗଣେଶ କୁଧ ହୋଇ ତୁଳସୀ 
ଏକ ରାକ୍ଷସକୁ ବିବାହ କରିବେ ବୋଲି ଅଭିଶାପ ଦେଲେ 
ଏବଂ ତା'ପରେ ତୁଳସୀ ଏକ ବୃକ୍ଷ ରୂପ ପୁନର୍ବାର ଧାରଣ 
କରିବେ। ତୁଳସୀ ଏଥ୍‌ରେ ଅନୁତପ୍ରା ହୋଇ କ୍ଷମା ପ୍ରାର୍ଥନା 
କଲେ। ମାତ୍ର ତାଙ୍କ ପୂଜାରେ ତୁଳସୀ ଲାଗି ହେବନାହିଁ ବୋଲି 
କହିଲେ। ଗଣେଶଙ୍କ ଅଭିଶାପରେ ତୁଳସୀ ଦୈତ୍ଯରାଜ 
ଶଙ୍ଖବୂଡ ବା ଜଳନ୍ଧରଙ୍କୁ ବିବାହ କରିଥୁଲେ । ଶଖ୍ଖଚୂଡର ବିନାଶ 
ପାଇଁ ନାରାୟଣ ଶଙ୍ଖବୁଡ ରୂପରେ ତୁଳସୀର ସତୀତ୍ସ ହରଣ 
କଲେ। ଶିବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶଙ୍ଖବୁଡର ବିନାଶ ହେବାରୁ ସତୀ 
ତୁଳସୀ ନିଜର ସତୀତ୍ସ ନଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଜାଣି ନାରାୟଣଙ୍କୁ ଶାପ 
ଦେଲେ ¬ “ତୁମେ ପାଷାଣ ହୋଇ ରହ' | ଶଖଂବୂଡର ଅସିସବୁ 
ଲବଣ ସମୁଦ଼ରେ ପଡି ଶଙ୍ଖ ହେଲା ଏବଂ ତାହା ଦେବାର୍ଚ୍ଚନା 
ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମାଙ୍ଗଳିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଛି। ସ୍ଵାମୀର 
ମୃତ୍ୟ ସମ୍ବାଦ ଶ୍ରବଣ କରି ସତୀ ତୁଳସୀ ନାରାୟଣଙ୍କ ପାଦପଦ୍ମ 
ତଳେ ପତିତ ହେଲେ । ନାରାୟଣ କହିଲେ- “ତୁମର ଶରୀର 


୮ ୭ % ଓ ମାମା ( ୮୯ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଗଣ୍ଡକୀ ନଦୀ ହେବ। ତୁମର କେଶଗୁଡିକ ତୁଳସୀ ବୃକ୍ଷ ରୂପେ 
ଜନ୍ମ ହେବ। ତୁମେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଭଳି ମୋର ପ୍ରିୟା ହେବ।” ତାହାହିଁ 
ହେଲା ଏବଂ ଗଣ୍ଡକ ନଦୀ ଅତି ପବିତ୍ର ହେଲା ଓ ତୁଳସୀ 
ନାରାୟଣଙ୍କ ଅତିପ୍ରିୟ ହେଲେ। ଏହା ବ୍ରହ୍ମବୈବର୍ଭ ପୁରାଣର 
ଆଖ୍ୟାୟିକା ଏବଂ ତୁଳସୀ ଏଥୁପାଇଁ ଗଣେଶଙ୍କ ପୂଜାରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଗଣେଶ ମଧ୍ଯ ସିଵି ଓ ରିଵି ନାମ୍ନୀ 
ଦୁଇଟି ପନ୍ନୀ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ। ପଦ୍ମପୁରାଣ ମତରେ କାଳନେମୀ 
ଅସୁରର ଝିଅ ବୃନ୍ଦା ଅସୁର ଜଳନ୍ଧରର ପନ୍ନୀ ଥୁଲେ। ଜଳନ୍ଧର 
ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ସ୍ଵର୍ଗରେ ରାଜା ହେବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରିବାରୁ 
ଇନ୍ଦ୍ର ଶିବଙ୍କ ଶରଣ ନେଲେ। ପୁଣି ଜଳନ୍ଧର ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ 
ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛାକରି ଶିବଙ୍କ ପାଖକୁ ଦୂତ ପଠାଇବାରୁ ଶିବ 
କ୍ରୋଧରେ ତାହା ସଙ୍ଗେ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ। ସତୀ ପନ୍ନଧୀ ବୃନ୍ଦାଙ୍କ 
ଯୋଗୁଁ ଜଳନ୍ଧର ନାଶ ହେଲା ନାହିଁ। ଜଳନ୍ଧର ଶିବ ରୂପେ 
ଯାଇ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତି ଇଚ୍ଛା କରିଥୁବାରୁ ନାରାୟଣ ସେହିପରି 
ଜଳନ୍ଧର ରୂପେ ତା'ର ପନ୍ନୀର ସତୀତ୍ଵ ନାଶ କଲେ ଏବଂ 
ଜଳନ୍ଧରର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା। ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ବୃନ୍ଦା ଜାଣିପାରି 
ତାଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଯେ ତୁମର ପନ୍ନୀ ଏହିପରି ତୁମ୍ଭ 
ବିରହରେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଅନୁଭବ କରିବ”, ଯାହାକି ପରବର୍ଭୀ ତ୍ରେତୟା 
ଯୁଗରେ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଅବତାରରେ ଘଟିଥୁଲା । ଏଣୁ ଗଣେଶଙ୍କୁ 
ତୁଳସୀ ଲାଗି କରିବା ନିଷେଧ ହୋଇଛି। ବିଷ୍ଣୁ କହିଲେ - 
ତୁମ ଭସ୍ମରୁ ତୁଳସୀ, ଧାତ୍ରୀ, ପଲାଶ ଓ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷ ହୋଇ 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ପୂଜା ପାଇବ । ବୃନ୍ଦାଙ୍କ ସତୀତ୍ସ ପ୍ରଭାବରୁ ବିଷ୍ଣୁ 
ସେ ଭସ୍ମ ବୋଳି ହୋଇ ଅଚଳ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ଅସହ୍ୟ 
ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଅନୁଭବ କଲେ । ଦେବଗଣଙ୍କ 
ସ୍ତୁତିରେ ଯୋଗମାୟା ବୃନ୍ଦାଙ୍କ ଆତ୍ମାକୁ ଉଦ୍ଧାର କଲେ। 
ବୃନ୍ଦାବତୀଙ୍କ ଆତ୍ନା ତ୍ରିଗୁଣ ରୂପ ଧାରଣା କଲା। ସ୍ଵଗୁଣ ଗୌରୀଙ୍କ 
ଅଙ୍ଗରେ, ରଜଗୁଣ ଶାରଦାଙ୍କ ( ସରସ୍ବତୀଙ୍କ) ଅଙ୍ଗରେ ଓ 
ତମଗୁଣ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଅଙ୍ଗରେ ମିଳିତ ହେଲା। ବୃନ୍ଦାଙ୍କ ତ୍ରିଗୁଣରୁ 
ଯୋଗମାୟା ତ୍ରିବୀଜର ଉପ୍‌ନ୍ନ କରି ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପାଖରେ ବୁଣିଲେ । 
ଏଥୁରୁ ତିନି ପବିତ୍ର ବୃକ୍ଷର ସୃଷ୍ଠି ହେଲା। ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପାଖରେ 
ବୁଣିଲେ। ଏଥୁରୁ ତିନି ପବିତ୍ର ବୃକ୍ଷର ସୃଷ୍ଟି ହେଲା। ବିଷ୍ଣୁ 
ଏହାଙ୍କ ବାସରେ ତୁଳସୀ, ରଜଗୁଣରୁ ଧାତ୍ରୀ ( ଅଁଳା) ଓ 


ତମଗୁଣରୁ ମାଳତୀ ବୃକ୍ଷର ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ବିଷ୍ଣୁ ପୂଜାରେ 
ଲାଗିଲା। ଗଣେଶ ଅଗ୍ରପୂଜ୍ୟ। ପୂଜାରେ ଏହି ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ର 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଥାଏ। ଏଥୁରେ ଗଣେଣଙ୍କୁ ସର୍ବାଗ୍ରେ 
ରଖାଯାଇଛି । 


ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯେ, ମା” ପାର୍ବତୀ 
ନିଜ ଶରୀରର ମଳିରୁ ଏକ ଶିଶୁ ମୂଭଭି ତିଆରି କରି ତାକୁ 
ଜୀବନ୍ୟାସ ଦେଇ ପୁତ୍ର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ। ବ୍ରହ୍ମବୈବର୍ଭ 
ପୁରାଣରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ପାର୍ବତୀଙ୍କ ତପସ୍ୟାରେ 
ଗୋଲକବିହାରୀ ସ୍ଵୟଂ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ନାରାୟଣ ଗଣପତି ରୂପେ 
ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥୁଲେ। ଏହି ବ୍ରତ ପାଳନ କରି ଅଦିତି ବାମନଙ୍କୁ, 
ଦେବହୂତି କପିଳଙ୍କୁ, ଅଙ୍ଗିରାଙ୍କ ପନ୍ନୀ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କୁ ପୁତ୍ରରୂପେ 
ପାଇଥ୍‌ଲେ। 


ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ମାନସ ପୁତ୍ରୀ ରିଦ୍ଧି ଓ ସିଦ୍ଧି ମର୍ତ୍ୟରେ ପୁଷ୍କର 
ନରେଶ ବିଶ୍ବରୂପଙ୍କ କନ୍ୟା ଓ ରାଜାଙ୍କ କୁଳଗୁରୁ ରଷିପୁତ୍ର 
ଧର୍ମଦତ୍ତଙ୍କ କନ୍ୟା ଭାବେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲେ । ଏମାନେ 
ଗଣେଶଙ୍କୁ ବିବାହ ପାଇଁ ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମନୋନୀତ 
ହୋଇଥିଲେ। ଗଣେଶଙ୍କୁ ବିବାହ ପାଇଁ ଦୁଇ କନ୍ୟାଙ୍କୁ ମର୍ତ୍ୟରେ 
ଗଣେଣଙ୍କୁ ତପସ୍ୟାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରି ଦେବୀ ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
କରିବାକୁ ହେବ । ଏଣୁ ଏପରି ତପସ୍ୟାରେ ସିଦିଲାଭ କରିବା 
ପାଇଁ ଦୁଇ କନ୍ୟାଙ୍କୁ ବହୁତ ପରୀକ୍ଷାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ 
ପଡ଼ିଥିଲା । ତପସ୍ୟାରେ ସିଦି ଲାଭ କରିବାରେ ତାଙ୍କୁ ଦେବରାଜ 
ଇନ୍ଦ୍ର ଓ ତାଙ୍କ ପନ୍ନୀ ରାଣୀ ଶଚୀ ବାଧା ଦେଇଥିଲେ । କାରଣ 
ସେମାନେ ତାଙ୍କ କନ୍ୟା ଦେବଯାନୀଙ୍କୁ ଗଣେଶଙ୍କୁ ବିବାହ 
କରାଇବାକୁ ଇଛା କରିଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ପାର୍ବତୀ ମନୋନୟନ 
ସମୟରେ ସିଵି ଓ ରିଵି କନ୍ୟାଙ୍କୁ ବୋହୂ କରିବା ପାଇଁ 
ମନୋନୀତ କରିଥିଲେ । ତପସ୍ୟାରେ ଏପରି ବହୁ ବାଧା ଓ 
କଷ୍ଟରେ ସିଦ୍ଧି ଓ ରିଦ୍ଧି ଦେବୀତ୍ସ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ଓ ଗଣେଶଙ୍କୁ 
ବିବାହ ହୋଇଥିଲେ । 


ଏ.ଏଲ୍‌- ୫ ୩, ବୀର ସୁରେନ୍ଦ ସାଏ ନଗର 
ଭୁବନେଶ୍ବର 


(୮୨) ୮୮୮ ଓ 9 ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ମହିଳାଙ୍କ ସଶକ୍ତିକରଣରେ 
ଶିକ୍ଷାର ଭୂମିକା ¬ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 


ଶିକ୍ଷା ଏକ ବ୍ୟାପକ ଶବ୍ଦ । ଯେଉଁ ଜାତି ବା ଯେଉଁ 
ଦେଶ ଯେତିକି ଶିକ୍ଷିତ ସେ ଜାତି ବା ସେ ଦେଶର ସେତିକି 
ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ । ଆମ ଦେଶ ଭାରତବର୍ଷ ଅନ୍ୟ ବିକଶିତ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ପରି ବିକାଶଶୀଳ । ଏସବୁ ବିକାଶ କେବଳ ନିରନ୍ତର 


ଶିକ୍ଷା ଓ କଠିନ ପରିଶ୍ରମର ଫଳ । 


ସମାଜରେ ମହିଳାଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଓ ନିରାପତ୍ତା ଏକ ପ୍ରଧାନ 
କଥା । ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ମତରେ- ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ଯେଉଁଦିନ ମହିଳାଟି ଏକୁଟିଆ ରାତି ଅଧରେ ବିନା ବାଧାରେ 
ଯିବା ଆସିବା କରିପାରିବ ସେହିଦିନ ଆମେ ସ୍ବାଧୀନ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଭାବେ ଗର୍ବ କରିପାରିବା । ବିଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ 
ମହିଳା ଦିବସ ପାଳନ କରି ମହିଳାମାନଙ୍କ ଶିକ୍ଷା, ନିରାପତ୍ତା 
ଏବଂ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ସମାନ ଏବଂ ଏହା ଗୋଟିଏ ମୁଦାର 
ଦୁଇପାର୍ଶ୍ଵ ଭଳି ଜନ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି । 


ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାନର ଯୁଗ । ସଂପ୍ରତି 
ବିଶ୍ବ ସୂଚନା ଓ ଯୋଗାଯୋଗ ତଥା ପରୀକ୍ଷଣ ଯୁଗରେ ଏକ 
ଅଭୂତପୂର୍ବ ପରିବଉତ୍ତନ ହୋଇ ବିକାଶ ଦିଗକୁ ଧାବମାନ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଆଜି କ୍ଷିପ୍ରଭାବେ ପରିବର୍ଭନ ଚାହୁଁଛି । ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ବ ଆଜି ହାତ ପାଆନ୍ତାରେ । ଭାରତବର୍ଷରେ କାଶ୍ମୀରଠାରୁ 
କନ୍ୟାକୁମାରୀ ବା ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରୁ ବହୁ ଦୂର ସ୍ଥାନକୁ 
ଉଡ଼ାଜାହାଜରେ କିଛି ସମୟ ମଧ୍ୟରେ ଆଜି ପହଞ୍ଚୁ ହେଉଛି । 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ଦେଶ ବା ଯେଉଁ ଜାତି 
ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦିଏ ନାହଁ ସେ ଦେଶ ବା ଜାତିର ଉତ୍‌ଥାନ 
ଅସମ୍ଭବ। ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଶିକ୍ଷାର ଗୁରୁତ୍ଵ ଓ ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି 


ଜବାହରଲାଲ ସୁବୁଵି 


କରିଥୁଲେ । ଭାରତୀୟ ସମ୍ବୈଧାନର ପ୍ରଣେତା ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ 
ମତରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଓ ବିକାଶ ଭିଭିରେ ଦେଶର 
ବିକାଶ ମପାଯାଏ । ତେଣୁ ଆମ୍ବେଦକର ସମ୍ବିଧାନରେ ସମାଜର 
ଦୁର୍ବଳ ଶ୍ରେଣୀଙ୍କ ଉନ୍ନତିକଳ୍ପେ ଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସୁବିଧା 
ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଠି କରିଥୁଲେ । ୨୦୦୦ ମସିହାରେ ବିଶ୍ଵ 
ମିଲେନିୟମ୍‌ ସମିତିରେ ପୃଥୁବୀର ୧୮ ୯ଟି ଦେଶର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ଙ୍କ 
ସ୍ଵାକ୍ଷରରେ ଘୋଷଣାନାମା ପ୍ରକାଶ ପାଇ ୨୦୧୫ ମସିହା 
ସୁଦ୍ଧା ଦରିଦ଼ ଓ ବୁଭୁକ୍ଷୁ ଦୂର କରିବା, ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରାଥମିକ 
(୧ମରୁ ୮ମ ଶ୍ରେଣୀ) ଶିକ୍ଷା, ସମାନତା ଓ ମହିଳା 
ସଶକ୍ତିକରଣ, ଶିଶୁ ମୃତ୍ୟୁହ୍ବାସ, ମାତୃସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର ଉନ୍ନତି ଆଦି 
କ୍ଷେତ୍ବରେ ସମଷ୍ଟିଗତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଜାରି ରହିବ ବୋଲି 
ଘୋଷଣାନାମା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା । ଏସବୁର ଶ୍ରେୟ ପାଇଁ 
ନାରୀମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷାଦୀକ୍ଷାର ଗୁରୁତ୍ଵ ଜରୁରୀ ରହିଛି । 


ଜନ ସଚେତନତା ମାଧ୍ୟମରେ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ 
ସମାନର ବାର୍ତା ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର କରି ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ଗଠନ 
କରିବା ଉଚିତ । ମହିଳାମାନେ ପୁରୁଷଙ୍କ ତୁଳନାରେ କୌଣସି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଗୁଣରେ କମ୍‌ ନୁହଁନ୍ତିର ବାଉଁ। ଦେବା । 
ଭାରତବର୍ଷରେ ଇନ୍ଦିରା ଗାନ୍ଧୀ ମହିଳା ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଥାଇ 
ଭାରତବର୍ଷକୁ ଆଗେଇ ନେଇଥୁଲେ। ପୁରୁଷମାନଙ୍କଠାରୁ ନାରୀ 
କୌଣସି ଗୁଣରେ କମ୍‌ ନୁହଁନ୍ତିର ଜନସଚେତନତାର ବାର୍ତା 
ଦେବା ମହିଳା ସଶକ୍ତିକରଣର ଲକ୍ଷ୍ୟ । 


ସାକ୍ଷରତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶା ସରକାର ମହିଳାମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇଛନ୍ତି । ବହୁ ବାଳିକା ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ 
ମହିଳା ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ ଖୋଲି ଝିଅମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛନ୍ତି । 


ମା ® ଓ ଓ ନାମା ( ୮୩ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଶିକ୍ଷା ଓ ମହିଳାମାନଙ୍କ ସଶକ୍ତିକରଣ ସଂପର୍କରେ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ପ୍ରଥମ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ମତରେ ଗୋଟିଏ 
ବାଳକକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ଅର୍ଥ ଜଣଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଗଲା । କିନ୍ତୁ 
ଗୋଟିଏ ବାଳିକାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ଅର୍ଥ ଗୋଟିଏ ପରିବାରକୁ 
ଶିକ୍ଷା ଦିଆଗଲା । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଝିଅଟି ଶିକ୍ଷିତ ହୋଇ 
ଚାକିରି କରୁ ବା ନକରୁ ବିବାହ ପରେ ତା'ର ପୁଅଝିଅ ତଥା 
ପୂରା ପରିବାରର ସମସ୍ତ ସଦସ୍ୟ ସଦସ୍ୟାଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷିତ କରିବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରେ । ମହିଳା ଶିକ୍ଷିତ ହେଲେ ସାମାଜିକ ବିକାଶ 
ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ଉନ୍ନତିରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ବର୍ତମାନ 
ଆମ ରାଜ୍ୟର ନାରୀମାନେ ଅନେକ ମହିଳା ସ୍ଵୟଂ ସହାୟକ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ( ଏସ୍‌ଏଚ୍‌ଜି ) ଗଠନ କରି ମହିଳା ସମିତି ମାଧ୍ୟମରେ 
ପଞ୍ଜକରଣ କରି ବ୍ୟାଙ୍କରୁ ରଣ ଆଣି ଗାଭ, ମଇଁଷି, ଛେଳି, 
ମେଣ୍ଢା, କୁକୁଡ଼ା, ମାଛଚାଷ, ବ୍ୟବସାୟ, ବଡ଼ି, ମହୁଚାଷ ଆଦି 
ଭିଭିକ ଆମ୍ମନି୍ଭୂରଶୀଳ ହୋଇ ରାଜ୍ୟ ଓ ଦେଶର ବିକାଶରେ 
ଭାଗୀଦାର ହେଉଛନ୍ତି, ଯାହା ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ | ଜାତିସଂଘର 
ମହାସଚିବ କୋଫି ଆନନ ଥରେ କହିଥିଲେ- ବିକାଶ ପାଇଁ 
କୌଣସି ଅସ୍ତ୍ର ନାରୀ ଶିକ୍ଷାଠାରୁ ଅଧ୍କ ଫଳପ୍ରଦ ନୁହେଁ । 
ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସଶକ୍ତିକରଣ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ଏକ ମାଇଲ୍‌ଖୁଣ, 
ଯାହାର ବିକଳ୍ପ ନାହିଁ । ନାରୀ ଜାତି ଶିକ୍ଷିତ ହେଲେ କେହି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଆଉ ଠକିପାରିବେ ନାହିଁ । ଶୋଷଣ, ନିର୍ଯାତନା 
ବା ଯୌନ ଶୋଷଣ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ନାଟ୍ୟକାର 
ବୈଷ୍ଣବ ପାଣି ତାଙ୍କ ଗୀତିନାଟ୍ୟରେ “ଅସିଠାରୁ ମସିର ବଳ 
ଅଧକ” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଏବଂ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ରାଜା ପୂଜା 
ପାଏ ନିଜ ରାଜ୍ୟରେ କିନ୍ତୁ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ଯକ୍ତି ପୂଜା ପାଏ 
ସବୁଆଡ଼େ । ଓଡ଼ିଶା ସରକାର ମହିଳା ସଶକ୍ତିକରଣ ପାଇଁ 
ଶିକ୍ଷାର ଭୂମିକାକୁ ଅଗ୍ରାଧିକାର ଦେଉଛନ୍ତି । ଆମ ରାଜ୍ୟ 
ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରେ ଅଧ୍ୟୟନରତ ଛାତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ 
ମାଗଣାରେ ପାଠ୍ୟପୁସ୍ତକ ପୋଷାକ, ସାଇକେଲ, ଆର୍ଥୁକ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହନଠାରୁ ସାନିଟାରୀ ନାପ୍‌କିନ୍‌ ବଣ୍ଟନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନେକ 
ସୁବିଧା ଦିଆଯାଉଛି, ଯାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ | 


କିଛି ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ କୋରାପୁଟରେ ଶହୀଦ ଲକ୍ଷ୍ମଣ 
ନାଏକ ମେଡିକାଲ କଲେଜ ଏବଂ ହସ୍‌ପିଟାଲ, ମୟୂରଭଞ୍ଜର 
ବାରିପଦାରେ ପଣ୍ଡିତ ରଘୁନାଥ ମୁର୍ମୁ ମେଡିକାଲ କଲେଜ ଓ 


ହସ୍‌ପିଟାଲ, ବଲାଙ୍ଗୀରରେ ଭୀମଭୋଇ ମେଡିକାଲ କଲେଜ 
ଓ ହସ୍ପିଟାଲ ଏବଂ ବାଲେଶ୍ବଵରଠାରେ ଫକୀର ମୋହନ 
ମେଡ଼ିକାଲ କଲେଜ ଓ ହସ୍ପିଟାଲ ଲୋକାର୍ପିତ ହୋଇ ରାଜ୍ୟ 
ସରକାର ଡାକ୍ତରୀ ଶିକ୍ଷା ଏବଂ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟସେବାକୁ ଏକ ନୂଆ ଦିଶା 
ଦେଇଛନ୍ତି । ମାଲକାନଗିରିରେ ଗୁରୁପ୍ରିୟା ସେତୁକୁ ଲୋକାର୍ପଣ 
କରି ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ନବୀନ ପଟ୍ଟନାୟକ ଏକ ଏତିହାସିକ ପଦକ୍ଷେପ 
ନେଇଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶା ସରକାର ରାଜ୍ୟରେ ୨୦୧୮ ଅକ୍ସୋବର 
୨ରୁ ଖାଦ୍ୟ ସୁରକ୍ଷା ଆଇନ୍‌ ବଳରେ ନୂତନ ଖାଉଟି କାର୍ଡ 
ବଂଟନ ପାଇଁ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେଇ ମହିଳାଙ୍କୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେବା 
ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ । ଓଡ଼ିଶାର ମହିଳା ଓ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପାଇଁ 
ରାଜ୍ୟ ସରକାର କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ଅଭିନନ୍ଦନୀୟ । ଅଗଷ୍ଟ 
୨୦୧୮ରେ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର ଜାକଉଁଁଁରେ ଆୟୋଜିତ 
ଏସୀୟ କ୍ରୀଡ଼ାରେ ଭାରତ ପଦକ ଜିଣିଥୁବାବେଳେ ଓଡ଼ିଶାର 
ଦ୍ରୁତଧାବିକା ଦୂତୀଚାନ୍ଦ ଉଭୟ ୧୦୦ ମିଟର ଓ ୨୦୦ ମିଟର 
ଦୌଡ଼ରେ ରୌପ୍ୟପଦକ ପାଇଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 
୩କୋଟି ଟଙ୍କାର ଅର୍ଥରାଶି ପୁରସ୍କାର ପ୍ରଦାନ ସହିତ ୨୦ ୨୦ 
ଟୋକିଓ ଅଲମ୍ଚିକ୍ସ୍‌ ପାଇଁ ତାଲିମର ସମସ୍ତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓଡ଼ିଶା 
ସରକାର ବହନ କରିବା ପାଇଁ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । ତା” ସହିତ 
ଜାକର୍ତାଠାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ଜାତୀୟ ମହିଳା ହକି ଦଳ ଫାଇନାଲରେ 
ରୌପ୍ୟ ପଦକ ପାଇଥୁବାରୁ ସେଥୁରେ ଭାଗ ନେଇଥୁବା ୪ 
ଜଣ ଓଡ଼ିଆ ମହିଳା ହଜି ତାରକା ସୁନୀତା ଲାକ୍ରା, ଲିଲିମା 
ମିଞ୍ଜ/ ଦୀପଗ୍ରେସ ଏକ୍କା ଓ ନମିତା ଟପ୍ନୋକୁ ଏକକୋଟି 
ଲେଖାଏଁ ୪ କୋଟି ଟଙ୍କାର ଅର୍ଥ ରାଶି ଓଡ଼ିଶା ସରକାର 
ପ୍ରଦାନ କରି ମହିଳା କ୍ରୀଡ଼ାବିତ୍‌ଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ ପଦକ୍ଷେପ । 


ଆମର ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ଗଠନରେ ସମାଜର ସୁସ୍ଥ ବିକାଶ 
ଓ ନାରୀ ପୁରୁଷ ସମପରିମାଣରେ ଭାଗୀଦାର ହୋଇ ଉଭୟେ 
କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କଲେ ହଁ ପରିବାରଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସମାଜର 
ମଙ୍ଗଳ ହୋଇପାରିବ । ମହିଳାଙ୍କ ସଶକ୍ତିକରଣ ପାଇଁ ଆସନ୍ତୁ, 
ଆମେ ସଭିଏ ଭାବିବା ଏବଂ ସଫଳ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା, ଯାହା 
ଦ୍ଵାରା ସୁସ୍ଥ ଓଡ଼ିଶା ଓ ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ଗଠନ ହୋଇପାରିବ । 


ବଡ଼ତୋଟା, ଜଟଣୀ, ଖୋରଧା 


(୮୪) ୮୮ «9 ଓ ୭ ୩ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


କବି ଯଦୁମଣିଙ୍କ ବ୍ୟଙ୍ଗହାସ୍ୟର ସାର୍ବଜନୀନତା 


ତିନିଶହ ପଚାଶ ବର୍ଷର ଓଡ଼ିଆ ରୀତି ସାହିତ୍ଯ 
ସରଣୀରେ ବାକ୍‌ସିଦ୍ଧ ଓ ଶବ୍ଦବେଦୀ କବିମନୀଷୀ ଯଦୁମଣି 
ମହାପାତ୍ର (୧୭୮୧- ୧୮୬୬) ଏକ ବିସ୍ମୟୋଦ୍ଦୀପକ 
ଭୂମି-ମନନଶୀଳ ଜୀବନଦ ଶବସଣିଳ୍ପୀ। ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା, 
ନେତିବାଚକ ସାମର୍ଥ୍ୟବୋଧ, ବିମୁକ୍ତ- ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଚିତ୍ତବୃଭି, 
ପ୍ରୟାସାନୁରକ୍ତି, ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବ୍ୟୁପ୍୍‌ଭି ଓ ଅନନ୍ୟ ଜିଜ୍ଞାସାସଂପନ୍ନ 
ଏହି ପ୍ରତିଭାଧରଙ୍କ “ରାଘବ ବିଳାସ”, ପ୍ରବନ୍ଧ ପୂର୍ଣ୍ରଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରମୁଖ 
କାବ୍ୟସଂଭାରରେ ଧ୍ବନି କାବ୍ୟ, ଚିତ୍ରକାବ୍ୟର ଆଳଂକାରିକ 
ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟପ୍ରଭା ଅଦ୍ୟାପି ବିଦଗ୍ଧ ମଣ୍ଡଳୀର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ରୂପେ ବହୁ ପରିଚିତ । ଓଡ଼ିଆ ରୀତିଯୁଗୀୟ ଏହି ସୃଜନୀଙ୍କର 
ଜଣାଣ, ଚଉତିଶା, ସଂଗୀତ ମଧ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନ, 
କ୍ଷୋଭ, ଭାକ୍ତିକପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ ଜୀବନବୋଧୀୟ ଉପଯୋଜନର 
ନାନାବିଧ ବର୍ଣ୍ଣବୈଚିତ୍ର୍ୟ। ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର ଆଶୁ ରଚନା ଓ ଶ୍ରବଣ 
ସୁଖକର ପଦରାଜିରେ ବିଶୁଦ୍ଧ ହାସ୍ୟ, କୌତୁକ, ବକ୍ରୋକ୍ତି, 
ଚାତୁର୍ଯ୍ୟୋକ୍ତି, ବ୍ୟଙ୍ଗହାସ୍ଯ/ ବିଦ୍ରୁପ ପ୍ରଭୃତିରେ ବହୁବିଧ 
ସଂଜୀବକ ତତ୍ତ୍ଵ ସମାବିଷ୍ଟ। ଅପ୍ରିୟ ସତ୍ୟର କଳାମ୍ବକ 
ପରିବେଷଣ- ଧୁରୀଣ ଏହି ଅପୂର୍ବ ଶବ୍ଦଶିଳ୍ପୀଙ୍କ ନିର୍ଭୀକତା ଓ 
ସ୍ପଷ୍ଟବାଦିତା ସଂପର୍କରେ ଡ. ମାୟାଧର ମାନସିଂହ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଦେଶର କୌଣସି କବି ସେହି ଦେଶର 
ସର୍ବ କ୍ଷମତାଶାଳୀ ଶାସକଙ୍କୁ ଏପରି ଅପମାନ ଦେଇନାହାଁନ୍ତି । 
କେବଳ ପାର୍ଶି ମହାକବି ଫିର୍‌ ଦୁସୀ ଗଜନୀ- ରାଜ ମାହମୁଦୁଙ୍କୁ 
ଦେଇଥୁବା ଅପମାନ ବ୍ୟତୀତ । ଆକବରଙ୍କ ଦରବାରର 
ବୀରବଲଙ୍କ ପରି ଏହି ସର୍ବତୋମୁଖ ସୃଜନୀଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତ 
ବକ୍ତାବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ଚଟୁଳୋକ୍ତି ସମୟର ଉଦୂବର୍ତନ ସତ୍ତ୍ଵ୍‌ ଆମ 
ସାରସ୍ଵତ ଅବଚେତନରେ ସଦାସର୍ବଦା ସଂଚରଣଶୀଳ । 


ଡକ୍ପର ବାନାମ୍ବର ପୃଷ୍ଠି 


ଆଳଙ୍କାରିକ ରାଜଶେଖରଙ୍କ କବି ବିଭାଜନପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଆଧାରରେ ଯଦୁମଣିଙ୍କୁ ଏକାଧାରରେ କାବ୍ୟ ବିଦ୍ୟାସ୍ନାତକ, 
ଆବେଶିକ ଓ ଅବିଚ୍ଛେଦୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 
ସେ ଥୁଲେ ବ୍ୟାକରଣ, ଛନ୍ଦ, ଅଳଙ୍କାର ନିପୁଣ, ମନ୍ତ୍ର- ତନ୍ତ୍ର 
ସାଧନା ସିଦ୍ଧ, ପ୍ରଯନ୍ନ ବିହୀନ- ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ କବି କର୍ମର ଅଧ୍କାରୀ 
( ଆଶୁକବି) । ପ୍ରାଚ୍ୟ ସମାଲୋଚନା ଶାସ୍ତ୍ରାନୁସାରେ ଏହି ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ 
ଉଭୟ ଶାସ୍ତ୍ରକବି-କ।ବ୍ୟକବି ର୍‌ପେ ନାମକରଣ 
କରାଯାଇପାରେ। କାରଣ, ଉଭୟ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ଓ କାବ୍ୟ ବିନ୍ୟାସ 
ଜ୍ଞାନରେ ତାଙ୍କର ଥୁଲା ଅପୂର୍ବ ଶକ୍ତିମୟତା। ସହଜାତ ପ୍ରତିଭା, 
ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଓ ଅଭ୍ୟାସ ସମନ୍ଵିତ ଯଦୁମଣି ଥୁଲେ ଓଡ଼ିଆ ରୀତି 
ଯୁଗୀୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ବ୍ଯତିକ୍ରମ। ପ୍ରତିଭା, ନିର୍ମଳ 
ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ୮ ଅଭ୍ୟାସ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚନା ପ୍ରଦାନ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଦଣ୍ଡୀଙ୍କର ଉକ୍ତି କିପରି ଯଦୁମଣିଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ ଓ 
ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ତାହା ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ। ଯଥା- ନୈସର୍ଗିକୀ 
ଚ ପ୍ରତିଭା ଶ୍ରୁତଂ ଚ ବହୁ ନିର୍ମଳମ୍‌, ଅମନ୍ଦଶ୍ାଭିଯୋଗଶ୍ଚ କାରଣଂ 
କାବ୍ୟ ସମ୍ପଦଃ । 


ଜୀବନରେ ବିବିଧ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତି 
ମଧ୍ଯରେ ବି କବିପୁରୂଷ ଯଦୁମଣି ଥୁଲେ ସଦାସର୍ବଦା 
ଅବିଚଳିତ। ଆରାଧ୍ପ ପ୍ରଭୁ ହୟଗ୍ରୀବଙ୍କ ପାଦପଦ୍ମରେ ତାଙ୍କ 
କାୟା ଓ ଆତ୍ମା ଥୁଲା ଅହୋରାତ୍ର ସମର୍ପିତ। ପିତା ମୁକୁନ୍ଦଙ୍କ 
ସହିତ ମନୋମାଳିନ୍ଯ, ପିତୃ ବିୟୋଗ, ଦାରିଦୁ , 
ରାଜକର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର, ପୁତ୍ର ରାମହରିର ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁ 
ପ୍ରଭୃତି ଅଭାବନୀୟ ଘଟଣାଚକ୍ରରେ ଆଶୁକବିଙ୍କ ଜୀବନ 
କାଞ୍ଚନର ଜ୍ୟୋତି ନିମୀଳିତ ହୋଇପାରିନଥୁଲା। ବ୍ଯଥା- 


ମା ୭ % ଓ ମନାନା ( ୮୬ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବେଦନାର ଶକ୍ତ ହାତୁଡ଼ି ପ୍ରହାରମୟ ଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ ବି ଏହି 
ସ୍ରଷ୍ଟା ସାଧାରଣ ମଣିଷର ମୁଖରେ ଫୁଟାଇ ପାରିଛନ୍ତି ହସଫୁଲ । 
ଉତ୍କଳଭୂମିର ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନୀତା ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର ବିନୋଦିନୀ ଓ 
ଉଦ୍‌ ବୋଧନୀ ଶକ୍ତିସଂପନ୍ନ ହାସ୍ୟ - ସୃଷ୍ଠି ବିଭବରେ ଯୁଗେ 
ଯୁଗେ ହୋଇ ଉଠିଛନ୍ତି ହର୍ଷୋଫୁଲ ଓ ଆତ୍ମସଚେତନ । 


କବି ଯଦୁମଣିଙ୍କ ହାସ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟଙ୍ଗହାସ୍ୟ/ 
ବିଦ୍ରୁପର ଜ୍ୟୋତି ସମଧ୍କ ଆବେଦନଶୀଳ । ବ୍ୟଙ୍ଗ ହାସ୍ୟର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଥାଏ । ଏହା ମାଧ୍ଯମରେ ଉଦୂବୋଧନୀ ଶକ୍ତି 
ରୂପକ ଝାଡ଼ୁପ୍ରହାର ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ଆନନ୍ଦ ସହିତ 
ଆଘାତ ଦିଏ, ପ୍ରସନ୍ନତା ସହିତ ମଧ୍ଯ ବିଷଣ୍ଠତା ପ୍ରଦାନ କରେ । 
ଏଥୁରେ ରହିଥାଏ ଉପହାସ। ଏହା ଅତି ଶାଣିତ ଏବଂ 
ମର୍ମଭେଦୀ । ବ୍ୟଙ୍ଗରେ ଥାଏ ସ୍ରଷ୍ଟାର ଉପହାସ, କ୍ରୋଧ ଓ 
ଅନାଦର। ପରିବାର, ସମାଜ, ଅନୁଷ୍ାାନର ବିଭିନ୍ନ ଅସଂଗତି, 
ଦୁର୍ବଳତା, ବିବର୍ଣ୍ଚତାର ବିଷୟ ଏହା ମଧ୍ଯରେ ଗର୍ଭିତ ହୋଇଥାଏ । 
କଟୁ ସମାଲୋଚନା ଓ ବାଗ୍‌ ବିଦଗ୍‌ତା ସମନ୍ସୟରେ ଏହା ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥାଏ । ବ୍ୟଙ୍ଗକାରଙ୍କୁ ନର୍ଦ୍ଦମାର ଅସହ୍ୟ ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ମଧ୍ଯରେ 
ଗତିଶୀଳ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ପ୍ରତିରୋଧ ଅସ୍ତ୍ରର ଅଧୂକାରୀ 
ସେ। ଶବ୍ଦବୋଧସଂପନ୍ନ ଶିଳ୍ପୀରୂପେ ସମାଜିକ ନବନିର୍ମାଣ- 
ସଂକଳ୍ପ ଧାରଣ କରି ସେ ଦୁର୍ଗମ ପଥର ଯାତ୍ରୀ ହୁଏ। ନୈତିକ 
ପ୍ରହରୀ ସେ। ଅନାଚାରୀ- ଦୁରାଚାରୀ ଅଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ନିର୍ବୋଧତା ଉପରେ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଅଙ୍କୁଶାଘାତ କରିବାକୁ ଚିର ଜାଗ୍ରତ 
ତାହାର ବିବେକ। ତେଣୁ ସେଠି ସ୍ନେହ ମମତାର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ, 
କେବଳ ଘୃଣା ଅନାଦରର ଜ୍ବାଳା । ସ୍ଥୂଳ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଚାର କଲେ 
ନିର୍ମଳହାସ୍ଯ/ ଶୁଦ୍ଧ ହାସ୍ଯ ଓ ବ୍ୟଙ୍ଗ/ ବିଦ୍ରୁପ ଏକ ଅର୍ଥ 
ଦ୍ୟୋତକ । ମାତ୍ର ସୃକ୍ଷ୍ମ ସାରସ୍ଵତ ପରିଭାଷା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉକ୍ତ ଶବ୍ଦ 
ଦ୍ବୟ ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ ଅର୍ଥଗତ ବୈଷମ୍ୟ ରହିଅଛି। ହ୍ୟୁମର୍‌ରେ 
ହାସ୍ୟକାର ଓ ହାସ୍ୟାସ୍ସଦ ଉଭୟେ ହସନ୍ତି, ମାତ୍ର ସାଟାୟାର୍‌ରେ 
ହାସ୍ୟକାର ଆପଣାକୁ ହାସ୍ୟାସ୍ସଦଠାରୁ ଅଧ୍କତର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ତ 
ମନେକରି ତା'କୁ ଆଘାତ ଦିଏ ଏବଂ ତା'ର ଦୋଷଡ୍ରୁଟିକୁ 
ଇଙ୍ଗିତ କରେ । ପ୍ରଗାଢ଼ ଅଭିଜ୍ଞତା, ବ୍ୟୁପ୍ଭି, ପ୍ରତ୍ୟୁପ୍ନମତିତା 
ଓ ପ୍ରଖର ସ୍କୃତିଶକ୍ତି ଉପରେ ବ୍ୟଙ୍ଗର ଆବେଦନ ସଦାସର୍ବଦା 
ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଶୁଦ୍ଧ ହାସ୍ୟରେ ଥାଏ ସ୍ରଷ୍ଟା ହୃଦୟର କରୁଣ ଭାବ 
ଓ ବେଦନାର ଉପାଦାନ । ଏହା କୌତୁକ ସର୍ବସ୍ଵ ନୁହେଁ। ଏହା 


ମନୁଷ୍ୟ ହୃଦୟରେ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବା ସହିତ 
ସହାନୁଭୂତି ସୃଷ୍ଟି କରେ। ସମବେଦନା ଏହାର ଅନ୍ତଃସ୍ଵର। ଯେଉଁ 
ପରିବେଶ, ପରିସ୍ଥିତି ବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ନେଇ ହାସ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
କରାଯାଇଥାଏ, ସେଥୁପ୍ରତି ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର ଥାଏ ସହାନୁଭୂତି ଓ 
ମମତା । ଏହି ପରି ପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଶୁକବି ଯଦୁ ମଣିଙ୍କ 
ବ୍ୟଙ୍ଗବାଣୀ କିଭଳି ଅଗଣିତ ରସପିପାସୁଙ୍କ ଅତୀବ ପ୍ରିୟ 
ନିଧ୍‌ରୂପେ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ପଥପ୍ରାନ୍ତେ ପରମ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତର 
ଦର୍ପଣ ହୋଇପାରିଛି, ତାହା ଅନୁଭବସାପେକ୍ଷ | 


ଜୀବନର ସୁସ୍ଥିତି ଓ ଦୁଃସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯରେ କବି 
ଯଦୁମଣିଙ୍କର ସଂହତିବୋଧ ଓ ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସ ପରିପୂର୍ଣ୍ଵ ହୋଇ 
ରହିଥୁଲା। ନୟାଗଡ଼ ରଣପୁର, ଦଶପଲ୍ଲା, ଢେଙ୍କାନାଳ, ବୌଦ୍ଧ, 
ଅନୁଗୁଳ, ବଡ଼ମ୍ବା ପ୍ରଭୃତି ଗଡ଼ଜାତୀୟ ରାଜଦରବାରରେ 
ଆତିଥ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରି ସଭାସଦୂମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ସ୍ଵକୀୟ 
ବିଦୂବତ୍ତା ଓ ହାସ୍ୟୋଦ୍ଦୀପକ ଉକ୍ତିଗୁଚ୍ଛ ସଂରଚନାରେ କବି 
ପ୍ରଶଂସିତ- ଉପାୟିତ ହୋଇଥିଲେ । ଆଲୋଚ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଯଦୁମଣିଙ୍କର ହାସ୍ୟାରସୋଦ୍ଦୀପକ ପାଠକୀୟ ଅନୁପ୍ରାଣନା 
କିଭଳି ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ତାହା ଲକ୍ଷଣୀୟ | କବିଙ୍କର ରାଶି ରାଶି 
ବ୍ୟଙ୍ଗବାଣୀ ସମ୍ଭାରକୁ କେତେକ ବର୍ଗରେ ବିଭାଜନ 
କରାଯାଇପାରେ । ଯଥା- 


କ) ସଂସ୍କାରଭିରିକ ବ୍ୟଙ୍ଗହାସ୍ୟ 


ନୟାଗଡ଼ ନିକଟବର୍ଭୀ ଇଟାମାଟି ଗ୍ରାମର ନିଧୁ 
ମହାପାତ୍ର ନାମକ ତେଲୀ ମଣ୍ଡପ ଓ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ଛଳରେ 
ଚଞ୍ଚକତା କରି ତତ୍‌କାଳୀନ ରାଜାଙ୍କଠାରୁ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍‌ଲେ। 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ରାଜଭୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି କ୍ରୀତଦାସ ସଦୃଶ 
ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ । ଏହି ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହୋଇ କବି 
ତାଙ୍କ ଗ୍ରାମର ଶିଶୁଯୂଥକୁ କେତେକ ବ୍ୟଙ୍ଗାତ୍ସକପଂକ୍ତି ଶିଖାଇ 
ଥୁଲେ। ନିଷ୍ପାପ ଶିଶୁ ସମାଜ ତାହା ଚାରିଆଡ଼େ ବୁଲି ବୁଲି 
ଗାନ କରୁଥୁଲେ। ଯଥା- 


ସରିଲା ରାଜାଙ୍କ ଗଣ୍ଠି ପରଜାଏ କଲେ ବେଠି 
ଏମନ୍ତ ମଣ୍ଡପ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଚାଉଳ ତେଲୀ ମୁଣ୍ଡେ ହେଲା ବୃଷ୍ଟି । 
ଦାଣ୍ଡିକି ଦାଣ୍ଡି ତେଲୀ ଘଣାତଳେ ମଣ୍ଡପ ଗାଣ୍ଡି 
ଦକ୍ଷିଣ ସାହିରେ ହାଟ ଉତ୍ତର ସାହିରେ ମାଳୀକଟା ଘର 
ବସି କାଟୁଥାଏ କାଠ । 


( ୮୬) ୩୮୮ «9 ଓ ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


“କାନବାଟେ କଥାଚାଲେ” ନ୍ୟାୟରେ ରାଜା 
ନିଧ୍‌ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ପ୍ରକୃତ ଚରିତ୍ର ସଂପର୍କରେ ଅବଗତ ହୋଇ 
ତାଙ୍କୁ ସମୁଚିତ ଶାସ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । 


ଖ) ନୃଶଂସତା ବିରୋଧଭିଭିକ ବ୍ୟଙ୍ଗହାସ୍ୟ 


ରାଜା ବିନାୟକ ସିଂହ ମାନଧାତାଙ୍କ ରାଜତ୍ସକାଳୀନ 
ଏକ ଆଶ୍ଵିନ ମାସରେ ବଳି ଦେବତା ଓ ଦେବୀଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଛାଗବଳି ଦେବା ପାଇଁ କେହି ଜଣେ ରାଜକର୍ମଚାରୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କରିଥ୍ଲେ। ମାତ୍ର ଜୀବଦୟା ସଂପନ୍ନ ସଂସ୍କାର ପ୍ରୟାସୀ ଯଦୁମଣି 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ ପୂର୍ବକ ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ ବ୍ୟଙ୍ଗବାଣୀ ପ୍ରକାଶ 
କରିଥୁ୍ଲେ। 


ଯଥା¬ ପୋଢଡ଼ୁ ଏ ବିବେକମାନ ଧାତାର 
ନୃପ ଚୂଡ଼ାମଣି ମାନଧାତାର । 
ପାତ୍ର କରିଛି ବଳୀ ଦେବତାକୁ 
ହୋଇଲେ ସିନା ବଳିଦେବ ତାକୁ । 
ଆଶ୍ଵିନ ମାସେ ବଳି ଦେବତାକୁ 
କି ଅବିବେକରେ 
କଟାରି ଥୋଇଲେ ଅବି-ବେକରେ | 


ଗ) ରାଜକୀୟ ନିର୍ବୋଧତାଭିତ୍ତିକ ବ୍ୟଙ୍ଗହାସ୍ୟ 


ତତ୍‌କାଳୀନ ରଣପୁର ରାଜାଙ୍କ ନିର୍ବୋଧତା ଏକ 
ଘଟଣାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଥୁଲା। ରାଜଦରବାରରେ ଯଥାର୍ଥ 
ସମ୍ମାନ ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଭାବରୁ ଯଦୁମଣି ତାଙ୍କ ରାଜଦରବାରରୁ 
ଫେରିବା ଅବସରରେ ରାଜାଙ୍କ ନିକଟରେ ଏକ ପୁଟୁଳି 
ରଖିଦେଇଥ୍ଲେ। ଉକ୍ତ ପୁଟୁଳିରେ ଥୁବା ବିଷ୍ଣୁ ବିଗ୍ରହକୁ ଅଜ୍ଞାନ 
ରାଜା ଭୂମିରେ ରଖି ଦେଇଥୁଲେ। ଯଦୁମଣି ରଣପୁର ରାଜାଙ୍କ 
ଏଭଳି ନିର୍ବୋଧତାକୁ ଉପଲବ୍‌ଧୁ କରି ବ୍ୟଙ୍ଗ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ । 
ଯଥା- 


ଅନ୍ଧ ଦେଶକୁ ଗଲି ଦର୍ପଣ ବିକି 
କନ୍ଧ ହାତରେ ଦେଲି ଗୋଦାନ ଟେକି 
ଜଡ଼ା ମଧୁରେ ଖଡ଼ା କଲି ରନ୍ଧନ 
କାମୁଡ଼ା ଘୋଡ଼ା ମୁଖେ ଦେଲି ଚୁମ୍ବନ 
ହେ ରାଜା କି କଲ ! 
ବିଷ୍ଣୁ ପ୍ରତିମାକୁ ତଳେ ଥୋଇଲ ? 


ଘ) ଆମ୍ମପ୍ରବଞ୍ଚକଙ୍କ ପ୍ରତି ବ୍ୟଙ୍ଗହାସ୍ୟ 


ଇଟାମାଟି ଗ୍ରାମର ଜଣେ ବିରାଡ଼ି ବୈଷ୍ଣବ ( ଚୈତନ୍ୟ 
ନାମକ ବ୍ଯକ୍ତି) ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ ଅସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି 
ଜାତିପ୍ରୀତିଠାରୁ ବହୁ ଦୂରରେ ରହୁଥ୍ଲା। ବହୁ ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ ଭ୍ରମଣ 
କରିଥୁବା ଯୋଗୁଁ ତା” ମନରେ ଥାଏ ଅମାପ ଅହଂଭାବ। 
ପୁରାଣର ଶିବଙ୍କ ଭଳି ସେ ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ ଅପମାନିତ 
କରୁଥବାରୁ ତାକୁ ଗାଁ ଲୋକେ ଥଟ୍ଟାରେ ଂଚଇତନିଆ” ବୋଲି 
ଡାକୁଥ୍‌ଲେ। ଆଶୁକବି ଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରତି ବ୍ୟଙ୍ଗବାଣୀ ପ୍ରକାଶ କରି 
କହିଥ୍ଲେ- 


ବଣ ନାଶ କରେ ଚଇତ ନିଆଁ 
ବର୍ଣ୍ଣ ନାଶ କରେ ଚଇତ ନିଆଁ 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଶଂକରେ ଚଇତନିଆ । 


ଙ) ରାଜକର୍ମଚାରୀଙ୍କ ଶୋଷଣ ମନୋବୃତ୍ତି 
ବିପକ୍ଷରେ ବ୍ୟଙ୍ଗ 


ସିଂ କରଣ କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ଚ୍ୟାଉ ପଟ୍ଟନାୟକ ଜମି 
କର ପାଇଁ ଯଦୁମଣିଙ୍କ ନିକଟକୁ ବାରମ୍ବାର ପିଆଦା ପଠାଉ 
ଥୁଲେ। ଦିନେ ସେ ଯଦୁମଣିଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରେ ଅପମାନିତ 
କରିଥୁଲେ। ତେଣୁ କବି ବିଷଣ୍ତ ମନରେ ଏକ ପତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ 
ରାଜାଙ୍କୁ ନିଜର ଦୟନୀୟତା ଓ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ଦୌରାତ୍ମ୍ୟ 
ସଂପର୍କରେ ଅବଗତ କରିଥୁଲେ। ସେହି ପତ୍ରର ଭାଷା ଥୁଲା 
ଅତୀବ ବ୍ୟଙ୍ଗାତ୍ମକ । ଯଥା- 


ଜମିର ମାଲିକ ଜଗା ବଳିଆ 
ତହିଁ ସିଠ ଅଟେ ଚ୍ୟାଉ କାଳିଆ 
ଜମି ଥଳିମଳି କିସ ବାହୁନିବ 
ଯେସନ ମଇଁଷି ଗୋଠ ଚାଳିଆ । 
ଜମିର ଆକାର ତମ୍ବୁ ତହଁ ନ ରହଇ ଟୋପିଏ ଅମ୍ବୁ 
ଚାରିପଟ ବିଲ ଶକତି ଆକାର 
ମୋ ବିଲ ଖଣ୍ଡିକ ଅଟଇ ଶନ୍ଭୁ । 


ଯଦୁମଣିଙ୍କ ଅମଳିନ ପ୍ରତିଭାଦୀପ୍ତିଗଭିତ ତାଙ୍କର 
ବେସାଲିସ୍‌ ଚିତ୍ତବୂଭ୍ଭି ଓ ସ୍ଵର ସଂଗତି ସଂପର୍କରେ ସୁସମାଲୋଚକ 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ରାଜାନୁଗ୍ରହ ଓ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ତାଙ୍କ ଜୀବିକାର୍ଜନର ସମ୍ବଳ ଥୁଲା । ତଥାପି 


୮ ® 9 ଓ ମାମା ( ୮୭ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ତାଙ୍କର ଉକ୍ତି-ଚାତୂର୍ଯ୍ୟ, ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବିଦୃପ ଉଦ୍ଧତ 
କ୍ଷମତାଧରମାନଙ୍କୁ ଖର୍ବ କରିଛି, ସମାଜପତିମାନଙ୍କୁ ଦଂଶିତ 
କରିଛି, ରହସ୍ୟମୟ ପ୍ରହେଳିକାରେ ପାଠକମାନଙ୍କୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ 
କରିଛି- କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଚଟୁଳ କବିତ୍ସରେ କେହି କ୍ଷୁଣ୍ଡ ବା ଆହତ 
ହୋଇନାହାଁନ୍ତି। ପ୍ରସିନ୍ଧ ସମାଲୋଚକ ଡ. ବୃନ୍ଦାବନ ଚନ୍ଦ୍ର 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆଶୁକବି ଥୁଲେ ସର୍ବାଦୌ ନିର୍ଭୀକ ଓ 
ସ୍ଵାଧୀନଚେତା। କବିଙ୍କର ହାସ୍ୟ ରସିକତା ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ପ୍ରବାଦ କାବ୍ଯଭଳି ପ୍ରଚଳିତ ରହିଆସିଅଛି। ଆପଣା 
କବିମାନସର ନିର୍ଭୀକ ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ବିଚାରଧାରାକୁ ଏକ ସାମନ୍ତ- 
ଶାସିତ ସମାଜରେ ଯଦୁମଣି ଯେପରି ସାହସିକତା ସହିତ 
ପ୍ରକାଶିତ କରି କବି ଯଶଲାଭ କରିପାରିଛନ୍ତି, ତାହାର ପଟାନ୍ତର 
ନାହଁ। ଜୀବନର ସୁଖ- ଦୁଃଖ ମିଶ୍ରିତ ହାସ ପରିହାସପୂର୍ଣ୍ତ ଇଙ୍ଗିତ 
ଓ ଜୀବନର ଦାରିଦ୍ନୟ୍, ତାଙ୍କର ଚଟୁଳ ହାସ- ପରିହାସ- ଭରା 
ଉକ୍ତିଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଆମୋଦ ପ୍ରବଣତାର 
ପରିଚୟ ଦେଇଅଛି । 


କବି ଯଦୁମଣି ହଁ ଆମ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମର୍ଯ୍ୟାଦାପ୍ରାପ୍ତ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାର ଏକ ସାରସ୍ଵତ ଅସ୍ମିତାଗତ ସ୍ଵର୍ଣ୍ରିମ ପ୍ରତୀକ । ହସ 
ଫୁଲର ଉପବନରେ ସ୍ତଷ୍ଟାଙ୍କର ଅନିର୍ବାଣ ସ୍ଥିତିଶୀଳତା ଆମକୁ 
ଚିରକାଳ ଅନୁପ୍ରାଣନା ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବ ଉନ୍ମକ୍ତ ହାସ୍ୟରସର 
ଅଧୁକାରୀ ହେବା ପାଇଁ। ସକଳ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ର, ମଳିନତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ସତ୍ତେ ମଧ୍ୟରେ ବି ହସର ମହନୀୟତାକୁ ଆମେ 
ଅବଚେତନ ମନରେ ସଞ୍ଚୟ କରି ରଖିଥୁବା ଚିରକାଳ । ଅକିଞ୍ଚନ 
ଥୁବାବେଳେ ହସ ହିଁ ଗୃହୀତ ହେଉଥୁବ ଆମର ପ୍ରକୃତ ଅସରନ୍ତି 


ପରିସଂପଭି ରୂପେ । 


ଅଧ୍ଯାପକ, ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗ 
ନୟାଗଡ଼ ସ୍ଵୟଂଶାସିତ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ, ନୟାଗଡ଼ 


ପ୍ରବନ୍ଧ ପ୍ରମାଣ- ପଂଜୀ 


୧) ଡ. ମାୟାଧର ମାନସିଂହ- ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର 
ଇତିହାସ, ଗ୍ରନ୍ଥ ମନ୍ଦିର କଟକ ¬ ୧୯୭୫, ପୃ-୧୮୩| 


୨ ) ଡ. ବନମାଳୀ ରଥ - ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟତତ୍‌ , 
ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ପାଠ୍ଯପୁସ୍ତକ ପ୍ରଣୟନ ଓ ପ୍ରକାଶନ ସଂସ୍ଥା, 
ଭୁବନେଶ୍ବର- ୧୯୭୮, ପୃ-୨୧| 

୩) ଡ. ଅଜୟ କୁମାର ମିଶ୍ର- ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟିକ 
ପରିଭାଷା, ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ପାଠ୍ୟପୁସ୍ତକ ପ୍ରଣୟନ ଓ ପ୍ରକାଶନ 
ସଂସ୍ଥା, ଭୁବନେଶ୍ବର- ୨୦୧୫, ପୃ ୨୯୨- ୨୯୩ | 


୪) ଡ. କୁଳମଣି ରାଉତ - ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ 
ହାସ୍ୟରସ, ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ, ଭୁବନେଶ୍ବର 
୧୯୮୨, ପୃ- ୫୭| 


୫) ଡ. ଦାଶରଥୁ ଦାସ- ବଡ଼ଜେନା ପରିକ୍ରମା, 
ବିଦ୍ୟାପୁରୀ, କଟକ- ୧୯୭୨, ପୃ- ୧୬୬| 


୬ ) ନିରଞ୍ଜନ ସାହୁ- ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦୂଗଳ୍ପରେ ହାସ୍ୟ ଓ 
ବ୍ୟଙ୍ଗ ପିଏଚ୍‌. ଡ଼ି. ସନ୍ଦଭ, ଉତକ୍ଳ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ, ବାଣୀବିହାର, 
ଭୁବନେଶ୍ବର - ୧୯୯୨, ପୃ-୧୩୯ | 


୭ ) ଚକ୍ରଧର ମହାପାତ୍ର ( ସଂଗ୍ରାହକ ଓ ଟୀକାକାର ), 
ଯଦୁମଣି ଗ୍ରନ୍ଥାବଳୀ, ଫ୍ରେଣ୍ଢସ ପବ୍ିଶରସ, କଟକ, ୨୦୧୪, 
ପୃ-୨୦୭। 


୮) ତତ୍ରୈବ ପୃ-୨୫୪।| 
୯) ତତ୍ରୈବ ପୃ-୨୮୪। 
୧୦) ତତ୍ରୈବ ପୃ - ୨୬୧ | 
୧୧) ତତ୍ରୈବ ପୃ - ୧୯୮। 


୧୨) ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି - ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ମଧ୍ଯ 
ପର୍ବ ଓ ଉତ୍ତର ମଧ୍ଯ ପର୍ବ, କଟକ ଷ୍ଟୁଡେଷ୍ଟୁ ଷ୍ଟୋର, କଟକ- 
୧୯୮୮, ପୃ-୪୭୩ | 


୧ ୩) ଡ. ବୃନ୍ଦାବନ ଚନ୍ଦ୍ର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ- ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ପରିଚୟ, ଚାନ୍ଥ ମନ୍ଦିର କଟକ, ୨୦୧୧, ପୃ-୧୫୭| 


(୮୮) ୮୮ «9 ଓ ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ, ସତ୍ଯସ୍ଵରୂପ ଓ 
ଶିବସ୍ଵରୂପ। ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହେଁ, ଦେଖିବାକୁ 


ଚାହେଁ। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟର ସାକ୍ଷାତ 
ପାଇଁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନଥାଏ । ଭଗବାନ 
କରୁଣାମୟ। ଭକ୍ତକୁ ଦେଖା ହେବା 
ଲାଗି ସେ ନିଜ ମଧୁମୟ ସୁନ୍ଦର 
ଲୀଳାଲୋକରୁ ମଣିଷ ଭିତରକୁ 


ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବ ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି। ସେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସବୁଠୁଁ 
ବେଶୀ ଭଲ ପାଆନ୍ତି। ତେଣୁ ସେ 
ମନୁଷ୍ୟ ଦେହ ଧରି ଧରାପୃଷ୍ଠରେ 
ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ।ବଲମ୍ବଏ 
ଭକ୍ତମାନେ ବର୍ଷ ସାରା ଥୁବା ଅଷ୍ଟମୀ 
ପାଳନ କରୁଥିବା ପୁଣ୍ୟତିଥୁମାନ 
ହେଲେ ଭାଦବ ମାସର ପ୍ରଥମେ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ ଯାହାକି କୃଷ୍ଣ ପକ୍ଷରେ ପଡ଼େ ଏବଂ 
ଶ୍ରୀରାଧାଷ୍ଟମୀ ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷରେ ପଡ଼େ। ଆଶ୍ଵିନ ମାସରେ 
ଦୁର୍ଗାଷ୍ଟମୀ, ତା'ପରେ ଭୀଷ୍ମାଷ୍ଟମୀ ଓ ଚୈତ୍ର ମାସର ଶୁକ୍ଳଲପକ୍ଷରେ 
ପଡ଼େ ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ। କୃଷ୍ଣ ପକ୍ଷରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥବାରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କଳା ରଙ୍ଗ ପାଇଲେ ଏବଂ ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବାରୁ 
ଶ୍ରୀରାଧାରାଣୀ ଗୌରବର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ବୋଲି କଥୁତ ଅଛି । 


ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ 


ମଧୁସୂଦନ ପଟ୍ଟନାୟକ 


ରାଜା ବୃଷଭାନୁ ଓ ରାଣୀ କୀଉ୍ଭିଦାଙ୍କ କନ୍ୟା ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କ 
ଜନ୍ମ ହେବାର ତିନି ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଖି ଫିଟିଲା ନାହିଁ - ଏ 


କଥା ନନ୍ଦରାଣୀ ଯଶୋଦା ଶୁଣିବା 
ମାତ୍ରେ କାହ୍ନା ବା କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କୋଳରେ 
ଧରି ବୃଷଭାନୁଙ୍କ ଗୃହକୁ ଯାଇଥ୍‌ଲେ 
ଏବଂ ଠିକ୍‌ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ କାହ୍ନାଙ୍କୁ 
ନିଜ ସ୍ତନ୍ୟପାନ କରାଇଥୁଲେ। 
ସେଠି ପହଞ୍ଚ୍‌ କୋଳରେ ଧରିଥୁବା 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପାଖରେ ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କୁ 
ଗେଲ କରି ନିଜର ସ୍ତନ୍ୟପାନ 
କରାଇଲେ ( ଉଚ୍ଛିଷ୍ଟ ) । ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ 
ରାଧାରାଣୀଙ୍କ ଚକ୍ଷୁ ଉନ୍ମ ଭକ୍ତ 
ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସେ 
ତାଙ୍କର ଆରାଧ୍ଯ ଦେବତା ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କଲେ । ଶାସ୍ତ୍ର 
ଅନୁସାରେ ଆକର୍ଷୟତି ଇତି କୃଷ୍ଣ, 
ଆରାଧ୍ଯୟତ ଇତି ରାଧା। ଶ୍ରୀରାଧା 
ଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କଳିଯୁଗରେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର 


ନିତ୍ୟ ବୈକୁଣ୍ଠ ପୁରୀ ଧାମରେ ବିରାଜମାନ କରୁଛନ୍ତି। 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆସିଥୁଲେ ବର୍ଷଣ ମୁଖର ଘନ 
ଅନ୍ଧକାରରେ। ସେ ଆସିଥ୍ଲେ ଅତ୍ୟାଚାରୀ କଂସ ରଜାର ନିର୍ମମ 
କାରାଗାର ଭିତରେ ଲୌହ ଶୃଙ୍ଖଳରେ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଜଣେ ଦୁଃଖିନୀ 
ମାତାର ଗର୍ଭରୁ ମୁକ୍ତି। କେହି କିଛି ଜାକଜମକରେ ନୁହେଁ। 
ଶୁଭଶଙ୍ଖ ବାଜି ଉଠିନଥୁଲା । ଗଳାରେ କେହି ଫୁଲମାଳ ପକାଇ 


ମା ୭ % ଓ ମନା” ( ୮୯ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ନଥ୍ଲେ, ଚନ୍ଦନ ଚର୍ଚ୍ଚିତ କରି ନ ଥୁଲେ। ପୃଥୁବୀର ସବରଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଧର ଆଗମନ ବିସ୍ମୟଜନକ ଭାବେ ନିରାଡ଼ମ୍ବରରେ 
ତୁଚ୍ଛ୍ୟତାଛଲ୍ୟ ଭାବରେ ହୋଇଥୁଲା। ସେ ଭୂମିଷ୍ଠ ହେବାପରେ 
ଆକାଶ ଥୁଲା ଉଜ୍ମଳ, ଜ୍ୟୋତିଷ୍କପୂର୍ଟ୍ଣ ସରସୀର ଜଳ ଥୁଲା 
ନିର୍ମଳ, ପ୍ରସ୍ତଟିତ ପଦ୍ନର ଶୋଭାରେ ପରିଶୋଭିତ। ପବନ 
ଧୂଳିବିହୀନ ସୁଗନ୍ଧ କୁସୁମଗନ୍ଧବହ। ଅଗ୍ନି ହୋତ୍ରୀ ଗୃହରେ 
ପ୍ରଜ୍ଳଳିତ ଥୁଲା ଯଜ୍ଞାଗ୍ନି। ବନାନୀ ଥୁଲା ପୁଷ୍ପଭରା। ମଧୁ ଲୋଭରେ 
ଗୁଞ୍ଜନରତ ମଧୁପ ଥୁଲା ଆତ୍ମହରା । ଏତାଦୃଶ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତି 
ସାଧ୍ୟମତେ ସ୍ଵାଗତ କରିଥିଲା । ସାଧୁସଜ୍ଜନମାନଙ୍କ ମୁଖରେ 
ନିନାଦିତ ହୋଇ ଉଠୁଥଲା ବୈଦିକ ସ୍ତବସ୍ତୁତି। ଅଜଣା କାରଣରୁ 
ଅସାଧୁମାନଙ୍କ ମନରେ ଥୁଲା ଭୟଭୀତି। ସେ ଆସିଥିଲେ ଆସୁରୀ 
ଭାବାପନ୍ନ ରାଜଶକ୍ତିପୀଡ଼ିତ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ତପ୍ତନିଃଶ୍ବାସ ନଗରୀକୁ | 
ରାତାରାତି ସେ ଚାଲି ଯାଇଥୁଲେ ଏକ ଶାନ୍ତ ରସାସ୍ପଦ ସ୍ଵିଗ୍‌ଧ 
ପଲ୍ଲୀର ଏକ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟମୟ ପରିବେଶକୁ । ସେଠାରେ ନୂତନ 
ପିତାମାତା, ସଖାସଖୀଙ୍କ ସହିତ ନାନା ଖେଳରସରେ ବିଭୋର 
ଥୁଲେ। ସେହି ଅବସରରେ ବେଳେ ବେଳେ ରାଜାର ଅନେକ 
ଅନୁଚରଙ୍କୁ ସେ କଂସ ଯମାଳୟ ପଠାଇଥଲେ। ମାତ୍ର ୧୧ବର୍ଷ 
ବୟସରେ ସେ ଜନ୍ମସ୍ଥାନକୁ ଫେରିଆସି ଆସୁରୀ ଶକ୍ତିର ଧ୍ଵଂସ 
ସାଧନ କରିଥୁଲେ। 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବୃନ୍ଦାବନ, ମଥୁରା, କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଓ ଦ୍ଵାରକା ଏହି 
ଚାରିଗୋଟି ସ୍ଥାନରେ ଲୀଳାଖେଳା କରିଥୁଲେ। ଚାରୋଟି 
ସ୍ଥାନରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସ। ବୃନ୍ଦାବନରେ ସେ ଥୁଲେ 
ଧୀରଲଳିତ ନାୟକ । ସମସ୍ତଙ୍କ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ମଦନମୋହନ । 
ମଥୁରାରେ ସେ ଥୁଲେ ଧୀରଶାନ୍ତ ନାୟକ। ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଭଳି 
ସୌଜନ୍ୟ, ସୁବିଚାର ଓ ସର୍ବଜନମନର ଅନୁରଞ୍ଜନ ନାୟକ | 
ସେ ଇଚ୍ଛା କରିଥୁଲେ ଏକ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ କରି 
ପାରିଥାନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ ଜରାସନ୍ଧର ପୁନଃ ପୁନଃ ଆକ୍ରମଣରେ ତାହା 
ଅସମ୍ଭବ ହୋଇ ଉଠିବାରୁ ମଥୁରାରେ ତାହା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇ 
ପାରିଲାନି। ଦ୍ଵାରାକା ଯାଇ ସେଠାରେ ନିବିବାଦରେ କଲ୍ୟାଣ- 


ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ କଲେ। କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଥୁଲେ ଧୀର ଉଦାର 
ନାୟକ। ଯୁଧଷ୍ଠିରଙ୍କ ପରି ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ, ଧର୍ମର ନିଗୂଢ଼ ରହସ୍ୟର 
ଉଦ୍ଧାଟକ। ବିଶ୍ବ ସାହିତ୍ୟର ସବ୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ ଗୀତାର ବକ୍ତା । 
ଦ୍ଵାରକାରେ ସେ ଧୀରସ୍ତବ୍‌ଧ ନାୟକ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଭଳି ଯୁଦ୍ଧ 
ବିଶାରଦ। ଦ୍ଵାରାବତୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ଥୁଲା ସକଳ ପ୍ରଜାଙ୍କ ସୁଖାବହ। 
ନରନାରୀ ଥୁଲେ ଶିକ୍ଷିତ ନିର୍ଲୋଭ। ରାଷ୍ଟ୍ରରେ କେହି ଅନ୍ନ- 
ଅଶନ କିମ୍ବା ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ୟାଧ୍ଗ୍ରସ୍ତ ନଥୁଲେ । ପ୍ରଜାମାନେ 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ, ଶିକ୍ଷା, ଖାଦ୍ୟ ଓ ଚରିତ୍ରରେ ଥୁଲେ ସମୃଦ୍ଧ । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କେହି କେହି ଭାବୁଥୁଲେ ଦଶଜଣଙ୍କ ଭଳି 
ଜଣେ ସାଧାରଣ ମଣିଷ। କାରଣ ତାଙ୍କର ଥୁଲେ ବାପା ମାଆ । 
ତାଙ୍କର ଥୁଲା ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁ। କେହି କେହି ଭାବୁଥ୍‌ଲେ ଅତିମାନବ 
ଓ ଦିବ୍ୟମାନବ। ରାଜସୂୟ ଯଜ୍ଞବେଳେ ସହସ୍ର ନରନାରୀ 
ସମବେତ ବିରାଟ ସଭାରେ ଭୀଷ୍ମଦେବ ଘୋଷଣା କଲେ, 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧକ ଗୁଣମାନ୍‌, ଗୁଣରେ ସେ ସମସ୍ତ 
ବୃଦ୍ଧଙ୍କୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଛନ୍ତି। ବେଦ, ବେଦାନ୍ତ, ବିଜ୍ଞାନରେ ସେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ବଂଧୁମାନଙ୍କୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଛନ୍ତି। ଶତ୍ରୁପକ୍ଷର ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ମଧ୍ଯ କହିଲେ ତତ୍‌କାଳୀନ ପୃଥୁବୀର ସମସ୍ତ ସତ୍‌ପୁରୁଷଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ । 


ସେ ଥୁଲେ ଜଣେ ପୂର୍ଣ୍ତତମ ମାନବତାର ଚିରଭାସ୍ଵର 
ପ୍ରତୀକ। କେବଳ ଭାରତବର୍ଷରେ ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ ସେ 
ଜଣେ ଅନନ୍ୟ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସ। ଯାହାର ଯେପରି ଅନୁଭବ 
ସେ ସେହିଭଳି କହିଥାନ୍ତି। ଆମେ କହୁଥ୍‌ଲେ ସେ ଥୁଲେ ଲୀଳା 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଶ୍ରୀହରି। ତାଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ତିଥ୍ରେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ 
କରି ବିନମ୍ର ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଅଛୁ ଯେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ 
କରନ୍ତୁ। 


କୈବଲ୍ୟ, ଦତ୍ତତୋଟା, ପୁରୀ 


ଏ. ଏ. ଏ. 
୫୬୭ +୬ ` + * 


(୯୦) ଓ 9 ୫୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଭାଗବତର 
ଆଦର୍ଶ ଓ ରୁଚିବୋଧ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଓ ଓଡ଼ିଆ ସମାଜ ଉପରେ ଭାଗବତର 
ପ୍ରଭାବ ଏତେ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଓଡ଼ିଆ ଏହାକୁ 
ଏକ ମହାନ ତୀର୍ଥ ମନେ କରିଥାଏ। ସେଥୁପାଇଁ ଓଡ଼ିଆର 
ମନ୍ତ୍ର, ପ୍ରାଣ ଓ ହୃଦୟରେ ଭାଗବତ ତାହାର ଧାର୍ମିକ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ତଥା ନୈତିକ ପ୍ରଭାବ ପକାଇ ଜୀବନକୁ ସାର୍ଥକ କରିଥାଏ। 


ଏପରିକି କଥା କଥାକେ ଶିକ୍ଷାଦାନର ଛଳରେ କିମ୍ବା 
ଉପଦେଶ ଛଳରେ ଦୀନହୀନ କୃଷକ ମୁଖରେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଗବତର ପଦ ଅନୁରଣିତ ହୋଇଥାଏ। କୌଣସି ନ୍ୟାୟ 
ଦେବାକୁ ହେଲେ, ମହାନ ନୀତି ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ 
ହେଲେ କିମ୍ବା ଚତୁର ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଭାଗବତ ପଦକୁ ସର୍ବଜନ 
ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକାଶ କରି ନିଜକୁ ପଣ୍ଡିତ ସ୍ଥାନୀୟ ବୋଲି ମନେ 
କରିଥାଏ। 


ଅନୁଧ୍ଯାନ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ କେତେକ ଓଡ଼ିଆ 
ଲେଖକ ଏଇ ଭାଗବତର ଆଧ୍ୟ୍ରାମ୍ବିକ ଚିନ୍ତାରେ ମଜିଯାଇ 
ସେମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଭାଗବତ ପୁରାଣର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାକୁ ସାରସ୍ଵତ ନିର୍ଯାସ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେସବୁକୁ 
ଅଧୁକ ମହନୀୟ କରାଇ ପାରିଛନ୍ତି। ଅବଶ୍ୟ ଏପରି ସୃଷ୍ଟି ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଏ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଦୁଇଟି ଉପନ୍ୟାସକୁ ଏଠାରେ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ଆଲୋଚନାଭୁକ୍ତ କରାଯିବାର ବିଶେଷ 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। ଏ ଦୁଇଟି ଉପନ୍ୟାସରୁ ଗୋଟିଏ ହେଉଛି 
“ମାଟିର ମଣିଷ” ଓ ଅନ୍ୟଟି “ମଲା ମଣିଷର ଲୁହାର ଆଖି | 


ଜ୍ଞାନ ରଂଜନ ସ୍ବାଇଁ 


ପ୍ରଥମ ଉପନ୍ୟାସଟିକୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଏକ 
ଅମଳିନ କୃତୀ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। ଦ୍ଵିତୀୟଟି 
ଅତୀତରେ ସ୍ବାତକ ଶ୍ରେଣୀର ପାଠ୍ୟ ର୍‌ ପେ 
ଉତ୍କଳ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ଦ୍ଵାରା ଅନୁମୋଦିତ ହୋଇଥୁଲା। ପ୍ରଥମ 
ଉପନ୍ୟାସର ରଚୟିତା ହେଉଛନ୍ତି ଡକସର କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ 
ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଓ ଦ୍ବିତୀୟ ଉପନ୍ୟାସର ସ୍ରଷ୍ଟା ଡକ୍ସର କୁଶ ନନ୍ଦ । 
ବର୍ତମାନ ଦୁଇଟି ଉପନ୍ୟାସକୁ ଭାଗବତର ଧାର୍ମିକ ତଥା 
ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଚିନ୍ତାଧାରା କେତେଦୂର ରସମୟ କରାଇପାରିଛି, 
ତାହାର ବିଶେଷ ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ । 


“ମାଟିର ମଣିଷ” ଉପନ୍ୟାସର ବିଷୟବସ୍ତୁ ପଲ୍ଲୀ 
ଅଞ୍ଚଳର ଜୀବନ କାହାଣୀ ଉପରେ ଆଧାରିତ। ସୁତରାଂ ଏଥୁରେ 
କୃଷକ ଜୀବନର ଚିତ୍ର ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି। ବରଜୁ ଓ ଛକଡ଼ି 
କୃଷକ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ। ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ ସଂସାରକୁ ନେଇ 
ଏହି ଉପନ୍ୟାସଟି ରଚିତ ହୋଇଛି । ଛକଡ଼ି ଓ ବରଜୁ ପାରିବାରିକ 
ଚିତ୍ର ଏଥ୍ଵରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଓ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇଛି। ପାରିବାରିକ 
ତଥା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ଦୁଃଖ, ସୁଖ, ଭଲ, ମନ୍ଦ ଓ ଆଶା 
ନିରାଶାକୁ ନେଇ “ମାଟିର ମଣିଷ” ଉପନ୍ୟାସ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବାସ୍ତବ । 
ଏହି ଉପନ୍ୟାସର ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଉଜ୍ପଳ କରିବାକୁ ଯାଇ ଲେଖକ 
ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ଭାଗବତର ନୀତିଶିକ୍ଷାକୁ ପାଠକମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୁ 
ଆଣିଛନ୍ତି ଓ ସେହି ନୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଦର୍ଶସ୍ଥାନୀୟ ଭାଗବତ ପଦ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ବରଜୁ ଚରିତ୍ରକୁ ଅତି ମହନୀୟ କରିଛି। ଏଥୁପାଇଁ 
“ମାଟିର ମଣିଷ” ଉପନ୍ୟାସର ଛଅଟି କିମ୍ନା ସାତୋଟି ସ୍ଥାନରେ 
ଭାଗବତ ପଦକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ଭାଗବତର ଗୋଟିଏ 
ପଦକୁ ବାରମ୍ବାର ବରଜୁ ମୁଖରେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରାଯାଇଛି । 


ମା ୭ ଓ ଓ ମାନା ( ୯ ୧) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ପରମେଶ୍ବର ଦୃଷ୍ଟା ଓ ସାକ୍ଷୀ ରୂପେ ମଣିଷର ଭିତରେ 
ଥାଇ ସବୁ ନିଜେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଓ ମଣିଷ ମାଧ୍ଯମରେ ତାହା 
କରାଉଛନ୍ତି। ଏହି ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତାଟିକୁ ଲେଖକ “ମାଟିର ମଣିଷ” 
ଉପନ୍ୟାସରେ ସୂଚାଇ ଅଛନ୍ତି । 


ଯଦୁ ଦଳେଇ ଓ ବରଜୁ ପଧାନ ଚରିତ୍ରରେ ଗଭୀର 
ଲଶ୍ଵରାନୁର୍ପଣ ଭାବଟିକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରି ଲେଖକ ଭାଗବତର 
ପଦକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ମଣିଷ ନିଜକୁ କର୍ତା ମନେ କଲେ 
ହେଁ ବାସ୍ତବରେ ସେ ଅକର୍ଭା । ଗତି, ଭର୍ଭା ଓ ସାକ୍ଷୀ ରୂପେ 
ପରମେଶ୍ବର ମଣିଷ ଭିତରେ ଥାଇ ସବୁ ସାଧନ କରୁଛନ୍ତି। 
ଏପରି ଅନୁଭବ ଶକ୍ତି ଯେ ନିତାନ୍ତ ପଲ୍ଲୀବାସୀ ଯଦୁ ଦଳେଇ ଓ 
ବରଜୁ ପଧାନର ଥୁଲା, ତାହା ହିଁ ଏଥୁରୁ ସୂଚିତ ହୁଏ। 
ଉପନ୍ୟାସର ଚରିତ୍ରକୁ ଅଧୂକ ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ ଓ ମହନୀୟ କରିବା 
ପାଇଁ ଭାଗବତର ଏହି ପ୍ରକାର ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଚେତନାପୂର୍ଣ୍ଣ ପଦର 
ସଂଯୋଜନା ଯେ ମାଟିର ମଣିଷ” ଉପନ୍ୟାସକୁ ଅଧୁକ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ କରି ପାଠକମାନଙ୍କର ଅଧକ ଆଦରଣୀୟ ହୋଇଛି 
ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 


ଏହି ଉପନ୍ୟାସରେ ଯଦୁ ଦଳେଇ ବରଜୁ ପଧାନର 
ମହତ୍ସଵକୁ ପ୍ରତିପାଦିତ କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ତାହାର ପର ଆପଣା 
ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, ଭଳ ମନ୍ଦର ଭେଦବୁଝ୍ଧି ନାହଁ । ମନେହୁଏ ବରଜୁ 
ଯେପରି ଗୋଟିଏ ନିର୍ବିକାର ପୁରୁଷ। ଖାଇବା, ପିଇବା ମଧ୍ଯରେ 
ବରଜୁର କୌଣସି ରୁଚି ନଥାଏ । ଏପରି ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇ ଯଦୁ 
ଦଳେଇ ବରଜୁର ଚରିତ୍ରକୁ ଅଧୁକ ମହନୀୟ କରାଇଛି ଓ ତାହାର 
ଏହି ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ମନ୍ତବ୍ୟର ଭାଗବତର ଶିକ୍ଷଣୀୟ ପଦଟି 
ପାଠକ ଦେଖିବାକୁ ପାଆନ୍ତି। 


ଲେଖକ ଏହି ଉପନ୍ୟାସର ସଦେଇ ବାରିକ ଝିଅ ଗର୍ଭରୁ 
ଜନ୍ମ ନେଇଥ୍ୁବା ଅବୈଧ ସନ୍ତାନର ସମ୍ବାଦଟିକୁ ଚନ୍ଦରା ଶିଆଳ 
ମୁଖରେ ସୂଚାଇ ଅଛନ୍ତି। ଶିଶୁଟି ତା'ର କଦଳୀ ବାଡ଼ିରେ 
ପଡ଼ି କାନ୍ଦୁଥବାର ଖବରଟି ଚନ୍ଦରା ଶିଆଳ ଆଣି ଦେଇଛି। 
ଫଳତଃ ବରଜୁ ପଧାନ ମଣିଷ ଛୁଆର ଏହି ପ୍ରକାର ନାରଖାର 
ଅବସ୍ଥାରେ ଗଭୀର ଦୁଃଖ ଅନୁଭବ କରିଛି ଓ ତା” ଆଖିରେ 
ଲୁହ ଆସିଛି। ଏହି ଅବସରରେ ବରଜୁ ପଧାନ ବଡ଼ ଦରଦୀ 
ହୋଇ ଭାଗବତର ପଦଟିକୁ ସ୍ଵତଃସ୍କୂତ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛି। 


ସେ ପଦଟିର ସାରମର୍ମ ହେଉଛି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଶ୍ଵର ଯାହାକୁ 
ବଞ୍ଚାଇ ରଖିବେ ତା'ର ବିନାଶ ସାଧନ କେହି ଘଟାଇବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହେବେନାହିଁ । 


ଅବୈଧ ସନ୍ତାନ କୁଆଁ କୁଆଁ ଶବ୍ଦ କରି କଦଳୀ 
ବଗିଚାରେ ଅନ୍ୟର ଆଶ୍ରୟ ଲୋଡ଼ୁଛି। ଏହି କଥା ଅବଗତ 
ହେବା ପରେ ବରଜୁ ପଧାନ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ 
ବିଚାରବୋଧ ଶକ୍ତିକୁ ହଁ ମନେ ପକାଇଛି। ବରଜୁ ପଧାନର 
ବାପ ଭଲ ମଣିଷଟିଏ ଥୁଲା। ସେ ଆଖି ବୁଜିବା ପରେ ତା'ପାଇଁ 
ଗୀ ଲୋକ ଗଭୀର ଦୁଃଖ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ। ମଲା ପରେ 
ଲୋକ ମୁଖରେ ତାହାର ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣିବାକୁ ମିଳିଥୁଲା। ଏହିପରି 
ମନ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରି ଲେଖକ ନିଜେ ଭାଗବତରେ ଶିକ୍ଷଣୀୟ 
ପଦଟିକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି, ଯାହା ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ମୁଖରେ 
ପ୍ରାୟେ ସର୍ବତ୍ର ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । ଜୀବିତାବସ୍ଥାରେ ମଣିଷ 
ଅନ୍ୟର ନିନ୍ଦା କିମ୍ବା ପ୍ରଶଂସା ଭାଜନ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ମରିଗଲା 
ପରେ ଉକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି ତା'ର ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ 
ଗୁଣର ଆଲୋଚନା କରିଥାଆନ୍ତି । 


ଭାଗବତର ଏହି ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ ନିହିତ ପଦଟିକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରି ବରଜୁ ପଧାନ ବାପାର ମହତ ପଣିଆକୁ ଲୋକମୁଖରେ 
ସୂଚାଇ ଅଛନ୍ତି। ବରଜୁ ପଧାନ ତା'ର ପାରିବାରିକ ଅଶାଚ୍ତି ଓ 
କଳହକୁ ସହ୍ୟ କରିନପାରି ଶେଷରେ ଘର ଛାଡ଼ିଛି ହାରା 
ବୋଉକୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧରି । ଏଥୁପାଇଁ ଗାର କେତେକ ଲୋକ 
ମାଗା, ନେତରୀ, ଚନ୍ଦରା, ଧରମା ଇତ୍ୟାଦି ଏକଜୁଟ୍‌ ହୋଇ 
ତାକୁ ଫେରାଇ ଆଣିବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ଯଦୁ ଦଳେଇ ବରଜୁ 
ପଧାନର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସକୁ ସୂଚାଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ଫେରିବାର 
ବ୍ଯକ୍ତି ନୁହେଁ। ସେ କାଉଁରିଆ କାଠି ଭାଙ୍ଗିଯିବ ପଛେ 
କେବେହେଲେ ନଇବ ନାହିଁ। ଯାହା ସେ ଥରେ ଠିକ୍‌ କରିଥୁବ 
ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ପାଳନ କରିବ। 


ଏହାପରେ ଯଦୁ ଦଳେଇ ବରଜୁ ପଧାନ ପ୍ରତି 
ସହନଭୂତିଶୀଳ ହୋଇପଡ଼ିଛି। ସେ ଅନୁଭବ କରିଛି ବରଜୁ 
ସଂସାରର ଦୁଃଖ କଷ୍ଟକୁ ସହିଯିବା ପାଇଁ ଅରଣ୍ୟର ଅଜଗର 
ସାପ ପରି । ଏହି ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତା ସମ୍ବଳିତ ପଦଟିକୁ ଲେଖକ 
ଏଠାରେ ଯଦୁ ଦଳେଇ ମୁଖରେ ସୂଚାଇ ଅଛନ୍ତି। 


(୯୨) ୮୮ ଓ 9 ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଏହିଭଳି କେତେକ ମହାନୁଭବ ଶିକ୍ଷାପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଗବତର 
ପଦ ଏହି ଉପନ୍ଯାସରେ ଲେଖକ ସଂଯୋଜିତ କରି 
ଉପନ୍ୟାସଟିକୁ ପାଠକମାନଙ୍କର ଆଦରଣୀୟ କରାଇଛନ୍ତି। 
ଉପନ୍ୟାସର ଚରିତ୍ର ଓ ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଅଧୁକ ମହନୀୟ 
କରିବାରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର ଏହି ପଦଗୁଡ଼ିକର ଯେ ଏକାନ୍ତ 
ଉପଯୋଗିତା ରହିଛି, ଏହା ଯେକେହି ସମାଲୋଚକ ନିଶ୍ଚୟ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବ। 


ଏଥୂ ସହିତ ବର୍ଭମାନ “ମଲା ମଣିଷର ଲୁହାର ଆଖି” 
ଉପନ୍ୟାସକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରାଯାଉ ଓ ଏଥରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର 
ଦର୍ଶନଚିନ୍ତା କିପରି ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଛି, ତାହାର ଅନୁଶୀଳନ 
କରାଯାଉ । 


ଉକ୍ତ ଉପନ୍ୟାସରେ ସତରଟି ପରିଛେଦକୁ ପାଠକେ 
ଦେଖିବାକୁ ପାଇବେ ଓ ପ୍ରତି ପରିଛେଦରେ ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ଆରମ୍ଭରେ ଲେଖକ ଭାଗବତର ପଦକୁ ମୁଖ୍ୟ ଦର୍ଶନଚିନ୍ତା ରୂପେ 
ସୂଚାଇଛନ୍ତି। ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର ପଦସମୂହ ଏଥରେ ସନ୍ନିବେଶିତ ହୋଇଛି । 
ଏହି ଉପନ୍ୟାସରେ କଥାବସ୍ତୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଭଗବତ୍‌ ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତାରେ 
ସମୁଳ୍ପଳ ହୋଇଛି । 


ଏ ଉପନ୍ୟାସର ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର ହେଉଛି ବାହିନୀ 
ପତି ଓ ତାଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ପୁତ୍ର ରାଧାକାନ୍ତ । ବାହିନୀ ପତି ଗୃହସ୍ଥ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତ ଓ କୃଷ୍ଣ ଚରଣାଶ୍ରିତ ବୋଲି 
ଲେଖକ ଡକ୍ମର କୁଶ ନନ୍ଦ ସୂଚାଇଛନ୍ତି । ରାଧା ଓ କୃଷ୍ଣ ଥୁଲେ 
ତାଙ୍କର ପରମ ଆରାଧ୍ଯ। ସେଥପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ରର ନାମକୁ 
ସ୍ମରଣୀୟ କରିବା ପାଇଁ ମନ୍ଦିରଟିଏ ତୋଳାଇ ରାଧା ଓ କୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ମୂରଭି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି। କାଳକ୍ରମେ ତାଙ୍କର ଗୃହସ୍ଥାଶ୍ରମକୁ 
ଲୋକେ ରାଧାକାନ୍ତ ମଠ ବୋଲି ସୂଚିତ କରାଇଛନ୍ତି। 


ବାହିନୀ ପତିଙ୍କ ଜୀବନ ଦର୍ଶନରେ ଲେଖକ ଭାଗବତ 
ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରାଇଛନ୍ତି। ଯେଉଁ ଭାଗବତରେ ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଅନ୍ତଦର୍ଶନ ହେଉଛି ଭକ୍ତି ଦେଇ ଭକ୍ତିଭାବପ୍ରବଣ ହୋଇ 
ବାହିନୀପତି କିପରି ଅତିନ୍ଦ୍ରୀୟ ଚେତନା ଲୋକ ଲାଭ କରିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ସଂସାରର ମାୟାମୋହର ଉର୍ତ୍ବଧରେ ନିଜକୁ 


୪୨୭. 


ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରାଇ ପାରିଛନ୍ତି, ତାହା ହ ମୋଟାମୋଟି ଏ 
ଉପନ୍ୟାସର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଅଟେ। 


ଏତଦୂବ୍ୟତୀତ ଡକ୍ମର କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ 
ପରି ଡକୂର କୁଶ ନନ୍ଦ ଏହି ଉପନ୍ୟାସରେ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ 
ଚରିତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ଏବଂ ସେସବୁର 
ଉତ୍କର୍ଷ ଓ ଅପକର୍ଷ ସୂଚାଇବାକୁ ଯାଇ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ 
କାହାଣୀକୁ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବାକୁ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଗବତର ନୀତୁିଶିକ୍ଷାକୁ କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ସମାଲୋଚକ ଉପନ୍ୟାସଟିକୁ ପାଠକଲେ ମନେ କରିବେ 
ଭାଗବତର ଆଧ୍ଯାମ଼୍ିକ ଚେତନା ଯୋଗୁଁ ଏହା କେବଳ 
ପାଠକମାନଙ୍କର ଆଦରଣୀୟ ହୋଇପାରିଛି । ଏହି ଉପନ୍ୟାସର 
ତାତ୍ର୍ରିକ ଭାବ ପ୍ରକାଶ ସବୁ ଭାଗବତର ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ଞାମ୍ବିକ 
ଚେତନାର ଉର୍ଜସ୍ଵଳ ହୋଇଛି। ସବୁଜ ପତ୍ରାବଳୀରେ ଶୋଭା 
ପାଉଥୁ ବା ବଉଳ ଗଛର ବଉଳ ଫୁଲଗୁଡ଼ିଏ ତାହାର 
ଶୋଭାବର୍ଶନ କଲାଭଳି ଏହି ଉପନ୍ୟାସର ବିଷୟବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର ଅମୃତମୟ ପଦସବୁ ଏହାର ଭାବଗୌରବ 
ଗୁଣକୁ ବଢ଼ାଇ ଦେଇଛି । 


ଉପନ୍ୟାସର ପ୍ରଥମ ପରିଛେଦରେ ଲେଖକ 
ଡକୂର ନନ୍ଦ ଭାଗବତରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥୁବା ମଣିଷ କଥା 
ସକଳ ପ୍ରାଣମୟ ଜଗତ ଉପରେ କାଳର ଭୟଙ୍କର ପ୍ରଭାବକୁ 
ସୂଚାଇ ଅଛନ୍ତି। 


ପ୍ରଚଣ୍ତ ପବନ ଆକାଶର ମେଘଖଣ୍ଡକୁ କେଉଁଆଡ଼େ 
ଉଡ଼ାଇ ନେଇ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରି ଦେଲାପରି ମହାକାଳ ସକଳ 
ପ୍ରାଣମୟ ସୃଷ୍ଟିର ମୃତ୍ୟୁ ଘଟାଇ ସେହିପରି ସେସବୁକୁ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ 
କରି ଦେଉଅଛି । ଭାଗବତର ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତା ଲେଖକଙ୍କ 
ବର୍ଣ୍ଣନାମୂଳକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅତି ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ ହୋଇଛି । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଅନ୍ୟନାମ ହେଉଛି ଆର୍ତତ୍ରାଣ। କାରଣ 
ସେ ସକଳ ଜୀବର ଆତ୍ତ ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ଶୁଣି ତାହାକୁ ରକ୍ଷା 
କରିଥାଆନ୍ତି। ଦିନେ ଗଜରାଜ ଗଭୀର ଜଳ ରାଶିରେ କୁମ୍ଭୀର 
କର୍ତୂକ ମୃତ୍ୟୁର ଶିକାର ହୋଇ ସେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାଣର 
ଆକୁଳତା ଜଣାଇ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଥୁଲା । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୯” 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଭାଗବତର ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତା। ଏହି ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତାକୁ ଲେଖକ 
ରାଧାକାନ୍ତର ଚରିତ୍ଵରେ ପ୍ରତିଫଳିତ କରାଇଛନ୍ତି। ବାଳକ 
ରାଧାକାନ୍ତ ବିମାତାର ଅତ୍ୟାଚାରରେ ମାମୁ ଓ ମାଇଁଙ୍କ 
ଭର୍ଷାପରାୟଣତାରେ ଭରସାହୀନ ହୋଇ ଘରଛାଡ଼ି ପଳାଇ 
ଯାଇଛି। ତା'ର ଭରସା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଛଡ଼ା ଆଉ କେହି ନାହିଁ । 
ଏହିପରି ଘଡ଼ିସନ୍ଧି ମୁହୂତ୍ତରେ ସେ ଜଣେ ସାଧୁଙ୍କର ସହାନୁଭୂତି 
ଲାଭକରି ତାଙ୍କର ପଦାଙ୍କ ଅନୁସରଣ କରିଛି। ଏହି ସାଧୁ ତାହାର 
ଜୀବନର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଛନ୍ତି ଏପରି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଅବତାରଣା ମଧ୍ଯରେ । ଲେଖକ ଭାଗବତର ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତା ସମ୍ବଳିତ 
ପଦଟିକୁ ନେଇ ପରିଛେଦର ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି। 


ବିଷୟ ବାସନା, ଧନ ସମ୍ପଦ ଅଚିରସ୍ଥାୟୀ | ତାହା ସବୁ 
ବିଜୁଳିର ଝଲକ ପରି ଦେଖାଦେଇ ପୁଣି କେଉଁଆଡ଼େ 
ଚାଲିଯାଏ। ଲେଖକ ଭାଗବତର ଏହି ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତାକୁ ବାହିନୀ 
ପତିଙ୍କ ପାରିବାରିକ ଜୀବନରେ କିପରି ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି, 
ତାହାକୁ ଅତି ବାସ୍ତବ ଓ ଜୀବନ୍ତ କରାଇ ପାରିଛନ୍ତି। ବାହିନୀ 
ପତିଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀର ମସ୍ତିଷ୍କ ବିକୃତ ହୋଇଯାଇଛି। ତାଙ୍କର ପିତାମହୀ 
ମରି ଯାଇଛନ୍ତି। ପ୍ରଥମ ବିବାହିତା ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କର ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁ ଘଟିଛି 
ଓ ଏକମାତ୍ର ନୟନ ସଙ୍ଖାଳି ରାଧାକାନ୍ତ ଚିରଦିନ ପାଇଁ ଘର 
ଛାଡ଼ିଛି। ସୁତରାଂ ତନୟ, ଦାରା, ଦାସ ଓ ଧନ ସମ୍ପଦ ଯେ 
ଅଚିରସ୍ଥାୟୀ, ତାହା ହଁ ଏହି ପରିଛେଦରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଛି । 


ଏ ଉପନ୍ୟାସରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ଓ ବାସ୍ତବ ଚରିତ୍ର 
ହେଉଛି ଛକଡ଼ି ନନ୍ଦ, ଯାହା ଅବିକଳ ଛ”ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଡରେ 
ଥୁବା ରାମଚନ୍ଦ୍ର ମଙ୍ଗରାଜ ଚରିତ୍ର ତୁଲ୍ୟ। କୃପଣତାରେ, ନିଷ୍ଠୁର 
ଆଚରଣରେ, ଲୋଭ ଓ ଶର୍ଷାରେ ଛକଡ଼ି ନନ୍ଦକୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର 
ମଙ୍ଗରାଜର ଅନ୍ୟ ଏକ ସଂସ୍କରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ମଙ୍ଗରାଜ ପରି ଛକଡ଼ି ନନ୍ଦ ପରସ୍ବାପହାରୀ ଓ 
ପରଶ୍ରୀକାତର । ରାମଚନ୍ଦ୍ର ମଙ୍ଗରାଜଙ୍କର ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରେ ସଞ୍ଚତ 
ଧନ ନଷ୍ଟ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ପରି ଛକଡ଼ି ସଞ୍ଚୁତ ଧନ ମଦରେ 
ନାଟତାମସାରେ ନିଃଶେଷ ହୋଇଯାଇଛି। ମଙ୍ଗରାଜ ପରି 
ଛକଡ଼ି ନନ୍ଦ ମଧ୍ଧ ଶେଷ ଜୀବନରେ ଅକଥନୀୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗୀ 
ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଛନ୍ତି। ଏ ଦୁଇଟି ଚରିତ୍ରରେ ଭାଗବତର 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦର୍ଶନ ଅତି ଚମତ୍କାର ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । 


ଅତଏବ, ଆଲୋଚନାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ବୁଝାପଡ଼େ ଯେ, ଫକୀର 
ମୋହନଙ୍କ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ମଙ୍ଗରାଜ ଚରିତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଛକଡ଼ି ଚରିତ୍ରର 
ପ୍ରତିଫଳନ ଘଟିଛି, ଯାହା ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସତ୍ୟକୁ 
ବହନ କରୁଛି। ସମାଲୋଚକ, ଦୁଇଟି ଚରିତ୍ରକୂ 


ସମାଲୋଚନାକାରଙ୍କ ନିକିତିରେ ପକାଇଲେ ଅନୁଶୀଳନର ପଲା 
ଦୁଇଟି ପ୍ରାୟ ଏକ ସମତଳରେ ରହିବ। 


ମଙ୍ଗରାଜଙ୍କ ଉଆସରେ ଥୁବା ଚମ୍ପା ମଙ୍ଗରାଜଙ୍କୁ କୂଟ 
ମନ୍ତ୍ରଣା ଦେଇ କେତେ ସଂସାରକୁ ଉଛନ୍ନ କରିଛି। 
“ମଲା ମଣିଷର ଲୁହାର ଆଖି” ଉପନ୍ୟାସର ତାରାମଣି ଚରିତ୍ରଟି 
ଏହିପରି ଏକ ନାରୀ ଚରିତ୍ର। ମାତ୍ର ଚମ୍ପା ପରି ତାରାମଣି କାହାର 
ଘର ସଂସାରକୁ ଉଛନ୍ନ କରିନାହିଁ। ବରଂ ନିଜର ପୁତ୍ର ଓ 
ସ୍ଵାମୀଙ୍କର ସୁନାର ସଂସାରକୁ ଚୁନା କରିବାକୁ ଯାଇ ପାଗଳୀ 
ହୋଇଯାଇଛି। ତେଣୁ ଭାଗବତର ପଦ - 'ସ୍ଵଭାବେ ସ୍ତିରୀ 
ଜନ୍ମ ହୋଇ । ଧର୍ମ ଅଧର୍ମ ନ ଜାଣଇ ।” 


ମଣିଷ ନିଜର କର୍ମଫଳ ନିଜେ ଭୋଗ କରିଥାଏ । ପାପ 
କର୍ମର ଫଳ ତା'ପାଇଁ ବିଷମୟ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଦୁଷ୍କୃତ 
କର୍ମ କରିବା ଅର୍ଥ ନିଜପ୍ରତି ସଚେତନ ନହୋଇ ନିଜର ସର୍ବନାଶ 
ଘଟାଇବା। ନିଜ ହାତରେ ନିଜର ଜିଭକୁ କାଟିଲା ପରି ମଣିଷ 
ନିଜର କର୍ମଫଳ ଭୋଗକରି ତାହା ଭାଗ୍ୟର ବିଡ଼ମ୍ବନା ବୋଲି 
କହିଥାଏ । ଭାଗବତରେ ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତଟି ହେଉଛି - “ଆପଣା 
ହସ୍ତେ ଜିହ୍ଵନା ଛେଦି। କେ ଅଛି ତା'ର ପ୍ରତିବାଦୀ” । 


ଭାଗବତର ଏହି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସତ୍ୟ ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ 
ମାମୁଁ” ଓ ଛ” ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ୂ” ଉପନ୍ୟାସରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଛି। “ମାମୁଁ” ରେ ନାଜର ନଟବର ଦାସ ଓ “ଛ”ମାଣ 
ଆଠଗୁଣ୍ଡ'ରେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ମଙ୍ଗରାଜ ନିଜର ଜିହ୍ଵା କାଟିଲା ପରି 
ଦୁଷ୍କୃତ କର୍ମକରି ତାହାର ପରାଭବ ଭୋଗିଛନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ 
ଏହି ପ୍ରକାର କର୍ମଫଳ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କେହି ଦରଦ ପ୍ରକାଶ 
କରିନାହିଁ କି ପ୍ରତିବାଦ ଜଣାଇ ନାହଁ । “ମଲା ମଣିଷର ଲୁହାର 
ଆଖି” ଉପନ୍ୟାସରେ ଛକଡ଼ି ନନ୍ଦ ହେଉଛି ଏହି ପ୍ରକାର ଦର୍ଶନ 
ଚିନ୍ତାର ଏକ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ପ୍ରତୀକ । ଏହିପରି ବହୁ ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ 


( ୯୬) ୮୮ «9 ୭ ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଚରିତ୍ର ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର ଅନ୍ତଃଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରିଛି, 
ତାହା ଅନୁଶୀଳନର ଦୃଷ୍ଟିନେଇ ସେସବୁକୁ ପାଠକଲେ ସହଜରେ 
ବୋଧଗମ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଏପରିକି ଓଡ଼ିଆ ନାଟକ, ଗଳ୍ପ, କାବ୍ୟ 
ଇତ୍ୟାଦିମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତା 
ପର୍ରସ୍ଟତୁଟ ହେବ।ର ଦେଖାଯାଏ। ମେହେରଙ୍କ 
ସୌନ୍ଦଯ୍ଯବୋଧରେ, ମଧୁସୂଦନଙ୍କ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଚିନ୍ତାରେ, 
ରାଧାନାଥଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ପ୍ରାଣରେ ମଧ୍ଯ ଭାଗବତର ଅନ୍ତଃଦର୍ଶନ 
ନିହିତ ଅଛି। ସେସବୁକୁ ଅନୁଧ୍ଯାନ କରି ଭାଗବତର ନୀତିଶିକ୍ଷା, 
ଆଦର୍ଶ, ତ୍ଯାଗ, ପ୍ରେମ, ଧର୍ମୋପଦେଶ ଓ ଆଧ୍ଞାମଭିକତାକୁ 
ବିଚାର କଲେ ସମାଲୋଚକ ସେସବୁଥ୍‌ରୁ ଭଗବତପ୍ରେମୀ ଓ 
ଦର୍ଶନର ବହୁ ତଥ୍ଯ ଦେଖିବାକୁ ପାଇବେ। ଭାଗବତର 
ଭାବଧାରାକୁ, ନୀତିଶିକ୍ଷାକୁ, ସତ୍ୟ ଓ ଆଦର୍ଶକୁ ଏବଂ ଧର୍ମ 


ଚେତନାକୁ ପ୍ରଖ୍ୟାପନ କରି ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଯେ ମହନୀୟ 
ହୋଇପାରିଛି, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ | 


ଶିଉଳି, ଗଡମା, କଟକ - ୭୫୪୧୫୯ 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଥସୂଚୀ 


୧. ଉପନ୍ୟାସ- ମାଟିର ମଣିଷ- ଲେଖକ- ଡକୁର 
କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ । 


୨. ଉପନ୍ୟାସ- ମଲା ମଣିଷର ଲୁହାର ଆଖ୍‌ - 
ଲେଖକ- ଡକ୍ମର କୁଶ ନନ୍ଦ । 


ଏ. ଏ. ଏ. 
+୬  ₹+§୬ ` + * 


ମା ® ଓ ଓ ମାମା ୯୬ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ରାଣୀହଂସପୁର ଗୁମ୍ଫା 


ଆଜି ଜରାଜୀର୍ଣ୍ଣ ଖଣ୍ଡଗିରି ଉଦୟଗିରିର ସବୁଠାରୁ 
ଆଗରେ ପୂର୍ବଦିଗକୁ ମୁହଁକରି ବହୁତଳ ବିଶିଷ୍ଟ ରାଣୀଗୁମ୍ଫା 
(ଗୁମ୍ନା ନଂ- ୧) ଅତି ପୁରାତନ ଓଡିଶାର କୀର୍ଭିରାଜି ବହନ 
କରେ। ଇତିହାସ ଆଢୁଆଳରେ ରହିଯାଇଥିବା ଏହି ସ୍ଥାନଟି 
ଯେପରି କହିବାକୁ ଚାହେଁ, ଏଠାରେ ଲିଖିତ ଓ ଖୋଦିତ ଚିତ୍ରକୁ 
ମୂଲ୍ୟଦିଆ ଭାରତବର୍ଷକୁ କିଛି ମାସ ଶାସନ କରିଥବା 
ରାଜଶକ୍ତିକୁ ଇତିହାସ ଯେତିକି ସମ୍ମାନ ଦେଇଛି, ଗଳ ଆଧାରକୁ 
ନେଇ ଚରିତ୍ର ଗଠନ କରିଛି, ଏଠାରେ ଖୋଦିତ ଭାଷ୍ଯରୁ ଓ 
ଚିତ୍ରରୁ ଲବ୍ଧ ତଥ୍ୟ ଭାରତୀୟ ଇତିହାସକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିଥ୍‌ଲେ ବି 
କଳିଙ୍ଗାଧ୍ପତି ଖାରବେଳ ଓ ତାଙ୍କର ରାଜ୍ୟ ଶାସନ ସ୍ଥାନ ମଣ୍ଡନ 
କରେନାହିଁ । 


ଉଦୟଗିରିର ପୁରାତନ ନାମ କୁମାରୀଗିରି। ଖ୍ରୀଷ୍ଟଜନ୍ମ 
ପୂର୍ବରୁ ଶିଳାଶିଳ୍ପ କେବଳ ପାହାଡର ଗୁମ୍ଫା ଓ ବିରାଟ ଶିଳା 
ଉପରେ ସୀମିତ ଥ୍ବଲା। ମନ୍ଦିରଶିଳ୍ପର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ ନାହିଁ । 
ଅଶୋକଙ୍କର ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀର ଶିଳାଲେଖ ଓ ସ୍ତମ୍ଭ 
ନିର୍ମାଣ ତଦାନୀନ୍ତନ ଶିଳାଶିଳ୍ପର ପରିଚୟ ଦିଏ । ଯଦିଚ ଅଶୋକ 
କିଛି ସ୍ତୂପ ସ୍ତମ୍ଭ କଳିଙ୍ଗର ତୋଷାଳିରେ ନିର୍ମାଣ କରିଥ୍ଲେ, 
ସେଗୁଡିକ ପରବର୍ତୀ କାଳର ମନ୍ଦିର ମାଳ ପରି ଦୀର୍ଘକାଳ 
ତିଷ୍ଠି ପାରିବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେନି। କେବଳ ପଥର ଖଣ୍ଡ ଓ 
ଅଶୋକ ସ୍ତମ୍ଭର ଅବଶେଷ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। 


କିନ୍ତୁ ଅଶୋକ ବର୍ଦନ ମୌର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଅଳ୍ପ ବ୍ୟବଧାନ ପରେ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ତିନି ଚାରୋଟି ସ୍ଥାନରେ ଶିଳାଶିଳ୍ପର ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଏଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ ପାଟଳୀପୁତ୍ବ ସନ୍ନିକଟ 
ବାରହୁଟ୍‌ ଓ ମଗଧର ସାଞ୍ଚୁସ୍ତୂପ ଅନ୍ୟତମ । ଏଗୁଡିକରେ 


ଡାକ୍ତର ଇନ୍ଦ୍ରମଣି ଜେନା 
ପ୍ରଫେସର ବିଜୟିନୀ ମହାନ୍ତି 


ଅନେକ ଅଶୋକ ସ୍ତମ୍ଭ, କାରୁକାର୍ଯ୍ୟମଣ୍ଡିତ ଶାଳଭଞ୍ଜକା 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର କୀର୍ଭି, ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଜନ୍ମ ଓ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ବିଷୟରେ ଅନେକ ଚିତ୍ର ରହିଛି । ସମସାମୟିକ ବା 
କେତେ ଦଶାବ୍ଦୀ ପରର ସାତବାହାନ ଶାସନର ଶିଳାଲେଖ ଓ 
କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ନାସିକ ପର୍ବତରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। 


ସମସାମୟିକ କଳିଙ୍ଗ ଯେତେବେଳେ 
ମହାମେଘବାହାନ ଶାସକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହେଉଥୁଲା, 
ତୃତୀୟ ଚେଦିକୂଳନନ୍ଦନ କଳିଙ୍ଗାଧୂପତି ଖାରବେଳଙ୍କ 
ଶାସନକାଳରେ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଯୁଗରେ ପଦାର୍ପଣ କରିଥୁଲା। ତାଙ୍କର 
ପ୍ରିୟ କୁମାରୀଗିରିକୁ ସୁଶୋଭିତ କରି ଭାରତବର୍ଷରେ ସବୁଠାରୁ 
ଆଦର୍ଶ ଶିଳାକୀର୍ଭିର ନିଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଗଢି ତୋଳିଥୁଲେ। 
ଖଣ୍ଡଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରି ଯାହା ସେସମୟରେ କୁମାରଗିରି ଓ 
କୂମାରୀଗିରି ନାମରେ ଥୁଲେ, ସେଠାରେ ଅଜସ୍ର 
ଗୃହୋପଯୋଗୀ ଗୁମ୍ଫା ଜୈନ ଅର୍ହତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା, 
କେତେକ ରାଜକୀୟ ପ୍ରଶସ୍ତି ପାଇଁ ଆଉ କେତେ ଧର୍ମାଲୋଚନା, 
ସାଂସ୍କୃତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ/ ଆକର୍ଷକ ପର୍ଯ୍ୟଟନ କ୍ଷେତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁଲା। କୁମାରୀଗିରିର ବହୁତଳ ଗୁମ୍ଫାଗୁଡିକ 
ଶିଳାଶିଳ୍ପରେ ଉଦାହରଣ ହୋଇ ରହିଛି। ତକ୍ଷଶିଳା ପରି 
ସମସାମୟିକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ଦେଖିଲେ, ମନେହୁଏ କୁମାରୀଗିରି 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଆଡକୁ ଏକ ବିରାଟ ସବ୍ବଧର୍ମ 
ସର୍ବଶିଳ୍ପ ସମ୍ମିଶ୍ରଣର ବିଶାଳ ଶିକ୍ଷାୟତନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପାରିଥୁଲା । 
ଯେଉଁଥୁପାଇଁ ସର୍ବଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ ଖାରବେଳଙ୍କର ଶିକ୍ଷିତା ସିଂହପଥ 
ରାଣୀ ( ସିନ୍ଧୁଳା)ଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ କରି ନିଜେ ଦିଗ୍‌ବିଜୟରୁ 
ଅପସରି ଏହି କୁମାରୀଗିରିରେ ତାପସ ଜୀବନ ଆଦରି ନେଲେ। 


( ୯୬) ୮୮ ଓ 9 ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଅବଶ୍ୟ ଏଇଟା ତଥ୍ୟଭିଭିରେ ପ୍ରମାଣ କରିବା ସମୟସାପେକ୍ଷ 
ହୋଇପାରେ। 


କଳିଙ୍ଗାଧ୍ପତି ଇତିହାସରେ ନିଜର କୀର୍ଭି ଚିରଜୀବୀ 
କରିବାକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସମଗ୍ର ଶିଳାଶିଳ୍ପର ବିକାଶ କରିଥୁଲେ, 
ଫଳସ୍ବରୂପ କେବଳ ଧର୍ମ ଭିତରେ ସୀମିତ ନ ରହି ସମାଜର 
ସମସ୍ତ ନିଖୁଣ ଚିତ୍ର ଖୋଦନ କରିବାରେ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦେଇଥୁବା 
ଅନୁମେୟ। ସେ ନିଜେ କିମ୍ବା ତାଙ୍କର କ୍ଷେତ୍ର ପରିଚାଳକବୃନ୍ଦ 
କଳିଙ୍ଗାଧ୍‌ପତିଙ୍କ ଜୀବନୀ କାହାଣୀକୁ ବିସ୍ତୃତ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ଦୁଇ ସହସ୍ର ବର୍ଷରେ କ୍ଷୟଶୀଳ କନ୍ଦାପଥରରେ ଅଟ୍ରିତ କୀଭି 
ଆଜି ଜରାଜୀର୍ଣ୍ଣ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି, ତଥାପି ଏହାର ତଥ୍ୟ 
ଥରେ ବୁଝିପାରିଲେ, ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ ସେହି ବିଶାଳ ହୃଦୟର 
ଖାରବେଳ କଳିଙ୍ଗରେ କେତେ ଧନସମ୍ପଦ ଠୁଳ କରିଥୁଲେ ! 
କେତେ ଦୂରରୁ ଶିଳ୍ପୀ ଆଣି କଳିଙ୍ଗ ଅନୁରକ୍ତ ଚିତ୍ର ତୋଳିଛନ୍ତି ! 
କେତେ ଶାଳଭଣ୍ଜିକା, ଦିଶିଧାରିକା, ଦ୍ବାରପାଳ, ଦ୍ାରପାଳିକା, 
ସ୍ଵାଗତିକା, ଜଗୁଆଳ, ନଉଁକୀ, ବାଦ୍ୟବାଦିକା, ବଂଶୀବାଦିକା, 
ଦେଶୀ ଦ୍ବାରପାଳ, ବିଦେଶୀ ଦ୍ବାରପାଳ, ଜୀବଜନ୍ତୁ, ଚିନ୍ତାଶୀଳ 
ହାତୀ, ବିଦ୍ୟାଧର, ଯକ୍ଷ, କଳିଙ୍ଗ ରାଜକର୍ମଚାରୀ ଓ ଅନେକ 
କଳିଙ୍ଗାଧ୍‌ପତିଙ୍କ ପରିବାର ଚିତ୍ର, ପୂଜା ଚିତ୍ର ରହିଛି ଦେଖିବା 
ପାଇ। 


ଦେଖିବା ଆଜିର ରାଣୀଗୁମ୍ଫାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ 


ଏହି ଦୁଇମହଲା ଗୁମ୍ଫା ଗୋଟିଏ ଆୟତାକାର କ୍ଷେତ୍ରର 
ତିନି ପାର୍ଶ୍ଵରେ ନିମିତ । ଏହାର ଚତୁର୍ଥ ପୂର୍ବ ( ଆଂଶିକ 
ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ) ପାଖଟି ଖୋଲା। ଏହା କୁମାରୀଗିରି ମୂଳ 
ପଥରରେ ଖୋଦିତ, ଏମିତି ଖୋଦିତ ଯେ, ଦ୍ବାରମୁହଁ ଆଡକୁ 
ଗଡାଣି ହୋଇଛି। ଏହି ଗୁମ୍ଫା ତଦାନୀନ୍ତନ ଶିଳାଶିଳ୍ପର ପ୍ରୟୋଗ 
ଦେଖିଲେ ବିସ୍ମିତ ଲାଗେ । ଏହାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବହୁଗୁଣା ଥୁଲା । 
ଏହାର ତଳ ମହଲାର ବାରଣ୍ଡା ଓ ତା” ଉପରର ତାଜା 
ଭାଙ୍ଗିଯିବାରୁ ତଳ ମହଲାର ବହୁ କୀର୍ଭିରାଜି ଜରାଜୀର୍ଣ୍ତ 
ହୋଇଯାଇଛି, ଉପର ମହଲା ପରି ବି ତିଷ୍ଠି ରହିଥୁଲେ, ବିଶାଳ 
ପ୍ରନ୍ତାତ୍ତ୍ରିକ ସମ୍ବଳ ହୋଇପାରିଥାଆନ୍ତା । 


ତଳ ମହଲାର ଦକ୍ଷିଣ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ବଡ ଗୁମ୍ଫାଟିଏ, 
ପଶିବାକୁ ୩ଟି ଦ୍ବାର, ସବୁର ଦ୍ବାରବନ୍ଧରେ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର 


ତୋରଣ । ଆମ୍ବ ପେନ୍ଥ୍ରା, ହାତୀଦୁଇଟିର ଶୁଣ୍ଢରୁ ଗୋଟିଏ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପ୍ରସ୍ଫୁଟିତ ପଦ୍ମଫୁଲ, ଆଉ କେତେକ ପଦ୍ମକଢି। ଗୁଖ୍ଫାର 
ଦ୍ଵାରବନ୍ଧଗୁଡିକ ଏତେ ଛୋଟ ଯେ, ଏହା ଭିତରକୁ ଗୁରୁଣ୍ଡିଲେ 
ହୁଁ ଜଣେ ପଶିପାରିବ। ସାମନା କାନ୍ଥରେ ଅନେକ ସୁନ୍ଦର 
ସାମାଜିକ ଚିତ୍ର। ଗୋଟିଏ ପୁରୁଷ, ସ୍ତ୍ର, ବାମନାକୃତି ବାଳକ 
ଓ ଜଣେ ରନ୍ବାଧାର ବହନ କରିଥୁବା ନାରୀ । ପର ଚିତ୍ରରେ 
ଜଣେ ପୁରୁଷ କଡରେ ଦୁଇଜଣ ମହିଳା, ପୂଜାଡାଲା ଓ 
ଫୁଲଦାନୀ ଧରିଥୁବା ଦୁଇଜଣ ମହିଳା ଦୁଇକଡରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ। 
ମୁଣ୍ଡର ରାଜମୁକୁଟ ଦେଖିଲେ, ଏହା କଳିଙ୍ଗାଧୂପତି ଖାରବେଳ 
ଓ ତାଙ୍କ ପରିବାରର ଚିତ୍ର ଖୋଦନ ଭଳି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ । 


ତୃତୀୟ ଚିତ୍ରଟି ଗୋଟିଏ କମରାରେ ନାଚଦଳ। 
ନୃତ୍ୟରତା ମହିଳା, ଝିନବସ୍ତ୍ର ପରିହିତା, ଏତେ ତନ୍ମୟ ନାଚ କି 
ନଉଁକୀର କେଶ ବି ପବନରେ ସମାନ୍ତରାଳ ହୋଇ ଫୂର୍‌ଫୁର୍‌ 
ଉଡୁଛି। ବାଦ୍ୟବାଦିକାମାନେ ମୃଦଳ, ଢୋଲ, ବଂଶୀ ଆଉ 
ବୀଣା ବାଦନ କରୁଛନ୍ତି। ବଂଶୀଟି ଏତେ ସୁନ୍ଦର ହୋଇଛି ଯେ, 
ତା'ର ମୁଣ୍ଡପଟ ଗୋଟିଏ ସିଂହର ମୁହଁ ସହିତ ଅର୍ଦ ଶରୀର 
ରୂପ ନେଇଛି। ଏହା ସେସମୟର କଳିଙ୍ଗର ବାଦ୍ୟ, ନୃତ୍ୟଗୀତ 
ଆଉ ତୌର୍ଯ୍ୟତ୍ରିକ, ଯାହା ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଶିଳାଲେଖରେ ଖୋଦିତ । 


ତଳ ମହଲାର ବାମ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ବଡ ଗୁମ୍ଫାଟି ରହିଛି, 
ମାତ୍ର ଏହାର କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ବହୁ ପରିମାଣରେ ଜରାଜୀର୍ଣ୍ଣ । ତଥାପି 
ଗୁମ୍ଫା କାନ୍ଥରେ ସିଂହ, ବୃଷଭ, ବୃକ୍ଷ, ଫଳ ଆଦିର ଚିହ୍ନ 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି । ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ ସହିତ ଦକ୍ଷିଣ ଆଉ ଉତ୍ତର ପାର୍ଶ୍ଵର 
ମିଳନ ସ୍ଥଳରେ ଦୁଇଟି ଦ୍ବାରପାଳ କମରା ପରି ସୁନ୍ଦର 
କାରୁକାର୍ଯ୍ୟଭରା କକ୍ଷ। ଏହି କ୍ଷୟ ପାଉଥୁବା କାନ୍ଥ ଚାରୁକଳାରେ 
ଗଛ, ଦି'ମହଲା ଘର, ହାତୀ ଉପରେ ୩ଜଣ ବସିବାର ଦୃଶ୍ୟ | 
ଗୋଟିଏ ଚିତ୍ରରେ ଜଣେ ରାଜା ନିଜର ସୁସଜ୍ରିତ ଘୋଡାରୁ 
ଓହ୍ଲାଇ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷର ରାଜା ଓ ଅଙ୍ଗରକ୍ଷୀଙ୍କୁ ଆଣ୍ଠୁମାଡି ପ୍ରଣିପାତ 
କରୁଛନ୍ତି। ପାଖର ଆଉ ଗୋଟିଏ ଚିତ୍ରରେ ବିଜୟୀ ବୀର ରାଜାଙ୍କୁ 
ବିପୁଳ ସମ୍ବର୍ଦ୍ନା ଜ୍ଞାପନ କରାଯାଉଛି। ଏହା ଖାରବେଳଙ୍କର 
ମଗଧ ବିଜୟ ଓ କଳିଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନରେ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସ ସହିତ 
ସ୍ଵାଗତ କରାଯିବାର ଦୃଶ୍ୟ, ଯାହାକୁ କି ହାତୀଗୁମ୍ଫା ବର୍ଣ୍ଣନା 
ସହିତ ମିଳି ଯାଉଛି। 


ମା ® 9 ଓ ନାମା ( ୯୭ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଉପର ମହଲାରେ ଚାରିଗୋଟି ଗୁମ୍ଫା ଠିକ୍‌ ତଳ ଗୁମ୍ଫାର 
ଉପରେ ନରହି କିଛିଟା ପଛକୁ ରହିଥୁବାରୁ ସାମନାରେ ସ୍ଥାନରେ 
ବାଲକୋନୀ ରହିଛି। ଚାରିଗୋଟି ଗୁମ୍ଫା ସହ ବାମ ଓ ଦକ୍ଷିଣ 
ପାର୍ଶ୍ବରେ ବି ବାରଣ୍ଡା ଗୁମ୍ଫା ସାମନାରେ ଲମ୍ବିଛି। ସାମନାରେ 
୯ଟି ସ୍ତମ୍ଭ ରହିଛି। ସେଗୁଡିକରେ କ୍ଷୟପ୍ରାପ୍ତ, କେତେ ଜଗୁଆଳ, 
ରାଜକର୍ମଚାରୀ ଓ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ରହିଥ୍‌ଲା, ଯାହାକି ଦୁଇହଜାର 
ବର୍ଷ ପର ବେଳକୁ ଏମିତି ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିଛି। 


ସମୁଦାୟ ୪ ଟି ଗୁମ୍ଫା କାନ୍ଧରେ ସୁନ୍ଦର ଖୋଦିତ ଚିତ୍ର 
ଗୋଟିଏ ଉପାଖ୍ୟାନ ଅବତାରଣା କରୁଛି। ଆରମ୍ଭରେ ଶୁଭ 
କାର୍ଯ୍ୟ ସୂଚକ ଉଡନ୍ତା ଧୋତିପିନ୍ଧା ବିଦ୍ୟାଧର, ହାତରେ ଫୁଲହାର 
ଓ ପଦ୍ମକଢି। ତା” ପରେ ପଦ୍ମ ପୋଖରୀରେ ଦନ୍ତାହାତୀର 
ରମଣ, ଜଣେ ପୁରୁଷ ଓ ଦଶଜଣ କଳିଙ୍ଗକନ୍ୟାଙ୍କୁ ଆକ୍ରମଣ, 
ଜଣେ ସାହସୀ କନ୍ୟା ହାତୀକୁ ବଟଫଳରେ ଛେଚିବାର ଦୃଶ୍ୟ, 
ଜଣେ ଆହତ ପୁରୁଷକୁ ସେଇ ସାହସୀ କନ୍ୟାର ସେବା ଶୁଶ୍ରୁଷା, 
ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଯୋଦ୍ଧାର ସେଇ ସାହସୀ କନ୍ୟାକୁ ଅପହରଣ, 
ସେହି ସମୟରେ ରାଜାଙ୍କର ଶିକାର ଯାତ୍ରା ଓ ସାହସୀ କନ୍ୟାକୁ 
ଛାଡିଦେଇ ଅପହରଣକାରୀର ପଳାୟନ, ରାଜାଙ୍କର ସାହସୀ 
କନ୍ୟାକୁ ଉଦ୍ଧାର ଓ ନିଜ ରାଜପ୍ରାସାଦରେ ନୃତ୍ୟ ନାଟିକା ସହ 
ଆପ୍ୟାୟିତ କରିବାର ଦୃଶ୍ୟ। ତା” ପରର କେତେ ଖୋଦିତ 
ଚିତ୍ର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଥୁଲେ ବି, କେବଳ ବିଦ୍ୟାଧର, ଫୁଲମାଳ 
ଆଉ ଶୁଭ ସୂଚନା ଗୋଟିଏ ତଥ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦନ କରେ, ଏହା 
ଖାରବେଳଙ୍କର ଦ୍ବିତୀୟ ସିଂହପଥ ରାଣୀଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତି ତଥ୍ୟ । 
ଠିକ୍‌ ଏହି ଚିତ୍ରର ଅନେକାଂଶ ଗଣେଶଗୁମ୍ଫାରେ ଖୋଦିତ। ତାହା 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ ଏହି ଦୃଶ୍ୟଗୁଡିକର । 


ଏତେ ଦୃଶ୍ୟପଟ ଧାରଣ କରିଥିବା ଗୁମ୍ଫାଟି କ'ଣ ପାଇଁ 
ଓ କେବେ ଖାରବେଳ ନିର୍ମାଣ କରିଥଲେ, ହୃଦୃବୋଧ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । କିଏ କହେ ଖାରବେଳ ନିଜର ଶାସନ କିଛି ଦିନ 
ପାଇଁ ଏହି ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନକୁ ଉଠାଇ ଆଣୁଥୁଲେ, କାରଣ 
କଳିଙ୍ଗନଗରୀ ( ଶିଶୁପାଳ ଗଡ) ବର୍ଷାଦିନର ବନ୍ୟା ବିଭୀଷିକାରୁ 
ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ। ପୁଣି ମୌର୍ଯ୍ୟ ଶାସନର ଚାଣକ୍ୟ କୂଟନୀତି 
ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଗୁପ୍ତଚର ଖଚିତ ଶାସନରୁ ମୁକୁଳିବାକୁ କୁମାରଗିରି 
ଏକ ଲୁକ୍କାୟିତ ଧର୍ମସ୍ଥାନ ହୋଇପାରେ । 


ଖାରବେଳଙ୍କ ନିଜ ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଶିଳାଲେଖ କହେ ¬ 


(ଧାଡି -୧୫ ଓ ୧୬) - ସିଂହପଥ ରାଣୀଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛାନୁଯାୟୀ ଅର୍ହତମାନଙ୍କ ଆଶ୍ରୟ ଗୁମ୍ଫାର ପୂର୍ବଦିଗରେ 
ଦୂରଦୂରାନ୍ତର ଉତ୍ତମ ଗଭୀର ଖଣିମାନଙ୍କରୁ କଟାଯାଇଥୁବା 
୩୫ ଲକ୍ଷ ପଥର ପଟାରେ ଗୋଲାପୀ ଚଟାଣ ଓ ମରକତମଣି 
ଖଚିତ ଖମ୍ବ ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି, ଯାହା ପାଇଁ ଏକ ଲକ୍ଷ ପାଞ୍ଚ 
ସହସ୍ର ମୁଦ଼ା ବ୍ୟୟ ହୁଏ। ଏହା ଦେଶର ଚତୁତ୍ଦିଗରୁ ଦୂରବର୍ତୀ 
ସ୍ଥାନରୁ ଆସିଥୁବା ଶ୍ରଢ଼ଣ, ୟତି, ତପସ୍ବୀ, ରଷି ଓ 
ସଂଘବାସୀମାନଙ୍କର ସୁବିଧା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


ଚଉଷଠି କଳାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ତୌର୍ଯ୍ୟାତିକ ପଦ୍ଧତି, ଯାହାକି 
ମୌର୍ଯ୍ୟ ଅମଳରୁ ସ୍ଥଗିତ ରହିଥୁଲା, ତାହାର ପୁନରୁଦ୍ଧାର କରନ୍ତି 


ଏହି ପଂଲ୍ତିଟିକୁ ଅନୁଧାନ କଲେ, ଜଣାପଡେ ¬ 


(କ) ସିଂହପଥ ରାଣୀଙ୍କ ଇଚ୍ଛାନୁଯାୟୀ ଅର୍ହତମାନଙ୍କ 
ଆଶ୍ରୟ ଗୁମ୍ଫାର ପୂର୍ବଦିଗରେ .... 


ଆଜି ଆମେ ଯେଉଁ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଗୁମ୍ଫା ବିଷୟ 
ଆଲୋଚନା କରୁଛେ, ସେଇଟି ଅର୍ହତମାନଙ୍କ ଆଶ୍ରୟ ନିମିତ୍ତ 
କୁମାରୀଗିରିର ପ୍ରାଥମିକ ଗୁଖ୍ଫା (ଜୟ- ବିଜୟ, ଅଳକାପୁରୀ, 
ଆଦି କୁମାରୀଗିରିର ନୀଚତମ ଧାର ) ଗୁଡିକର ପୂର୍ବଦିଗରେ 
ଅବସ୍ଥିତ। ସେଇ ଦର୍ଶିତ ଭୌଗୋଳିକ ପରିବେଶ ହେଉଛି ହଁ 
ଗୁମ୍ଫା ନଂ- ୧ (ରାଣୀଗୁମ୍ଫା ବା ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ 
ରାଣୀହଂସପୁର ଗୁମ୍ଫା) । ଏହାକୁ ରାଣୀ ଶବ୍ଦ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ 
କରିବାର କାରଣ ବି ରହିଛି। ସିଂହପଥ ରାଣୀଙ୍କ ଅଭିଳାଷକୁ 
ପୂରଣ କରିବାକୁ କଳିଙ୍ଗାଧ୍ପତି ଖାରବେଳ କଳିଙ୍ଗର ସାମରିକ 
ଦିଗ୍‌ବିଜୟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଶେଷ ହେବା ପରେ ଏହାର ନିର୍ମାଣ 
ଅନୁମୋଦନ କରିଛନ୍ତି। ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ, ନିର୍ମାଣାଧୀନ 
ଏହି ପଥରଖଣ୍ଡରେ କିଛି ଗୁମ୍ଫା ନଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ଏହି ବିରାଟ 
ପଥରଖଣ୍ଡରେ ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ଼ ଝରଣା ରହିଥୁଲା, ଯାହା ପାଇଁ 
ଉପର ମହଲାରେ ପାଣିଧାର ପାଇଁ ଗୁମ୍ଫା ଚଟାଣରେ କ୍ଷୁଦୂ 
ନାଳ ବି ଖୋଳା ଯାଇଛି। ଏହି ଯୁଗଳ ପର୍ବତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ 
ପ୍ରଥମେ ଦର୍ଶନ କରେ ଉକ୍ତ ଗୁମ୍ଫା। ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏହି କୁମାରୀଗିରି 
ପର୍ବତକୁ ପରେ ଉଦୟଗିରି ଭାବରେ ନାମିତ ହୋଇଛି । 


(୯୮) ୮୮ ଓ 9 ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


(ଖ) ୩୫ ଲକ୍ଷ ପଥର ପଟାରେ ଗୋଲାପୀ ଚଟାଣ 
ଓ ମରକତମଣିୈି ଖଚିତ ଖମ୍ବ ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି । 


ଏହି ଗୁଙ୍ଫାର ଚଟାଣରେ ମୂଲ୍ୟବାନ ଗୋଲାପୀ ରଙ୍ଗର 
ଦାମୀ ପଥର ଖଚିତ ହୋଇଥିଲା । ଏଥୁରେ ୩୫ ଲକ୍ଷ ପଥର 
ଖଚିତ ହୋଇଥୁବା ଦର୍ଶାଯାଇଛି। ଏବେ ଏହି ରାଣୀଗୁମ୍ଫା ପରି 
କୁମାରୀଗିରିରେ ଆଉ କୌଣସି ବିରାଟ ଆୟତନର ଗୁମ୍ଫା ନାହ। 


ଏହି ଗୁଖ୍ମାର ତଳ ଓ ଉପର ମହଲାରେ ବହୁ ସ୍ତମ୍ଭ 
ରହିଛି। ବିଶେଷକରି ଉପର ମହଲାର ସ୍ତମ୍ଭଗୁଡିକରେ ଜଗୁଆଳ 
ପରି କେତେ ଜରାଜୀର୍ଣ୍ତ ମୂତ୍ତି ଗଢାହୋଇଥୁବାର ଜଣାଯାଏ । 
ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଶିଳାଲେଖ ବଣ୍ଠିତ ମରକତମଣି ପରି ମୂଲ୍ୟବାନ 
ପଥର ଏହିଠାରେ ହିଁ ଖଚିତ ହୋଇଥୁବା ସମ୍ଭବ । 


(ଗ) ଯାହା ପାଇଁ ଏକ ଲକ୍ଷ ପାଞ୍ଚ ସହସ୍ର ମୁଦା 
ବ୍ୟୟ ହୁଏ। 


ଏହି ଗୁମ୍ଫାଟି ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ କଳିଙ୍ଗ ରାଜକୋଷରୁ 
ଏକଲକ୍ଷ ପାଞ୍ଚ ହଜାର ମୁଦ଼ା ବ୍ୟୟ ହୋଇଥୁଲା। ଏହି ମୁଦା 
ସେସମୟର ପ୍ରଚଳିତ ରୌପ୍ୟମୁଦ୍ବା, ଯାହାକି ସମ୍ଭବତଃ ମୌର୍ଯ୍ୟ 
ସମୟରୁ ପ୍ରଚଳିତ ଜ୍ଚିଦରିତ ରୌପ୍ୟମୁଦ୍ଧା । କଳିଙ୍ଗର ଏହି ଗୁମ୍ଫା 
ନିର୍ମାଣ ବେଳକୁ ସବୁଠାରୁ ସମୃଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟ ଥୁଲା। ସାତବର୍ଷ 
ତଳୁ ଭୋଜିକ ଓ ରଥୁକ ରାଜ୍ୟର ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ 
ତଳର ମଥୁରା ବିଜୟ, ଚାରିବର୍ଷ ତଳର ଭାରତବର୍ଷ ଅଭିଯାନ, 
ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟ ବିଜୟ, ଏକବର୍ଷ ତଳର ଉତ୍ତରପଥ ଅଭିଯାନ, 
ଅଗ୍ରଜିନାଙ୍କ ମୁକୁଟ ସହିତ ମଗଧ ଓ ଅଂଗ ରାଜକୋଷର ସମସ୍ତ 
ଅର୍ଥ କଳିଙ୍ଗ ରାଜକୋଷ ଭରି ଯାଇଥଲା । ପ୍ରଚଳିତ 
ରୌପ୍ୟମୁଦ଼ାରେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜକୋଷ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଇଥୁବା 
କଳନା କରାଯାଇପାରେ । 


ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ପାରିବ, ଏହି ଅନୁମୋଦିତ ଅର୍ଥ 
ଗୁମ୍ଫା ଖନନ ଓ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଖୋଦନରେ ଖର୍ଚ୍ଚ ହୋଇଥଲା । 
କାରଣ ବହୁ ମୂଲ୍ୟବାନ ପଥର କଳିଙ୍ଗ ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟ ବିଜୟ 
ପରେ ପାଣ୍ଡ୍ୟରାଜଙ୍କ ସୌଜନ୍ୟରୁ ପାଇଥୁଲା ତଥା ଦେଶର 
କଳିଙ୍ଗଠାରୁ ଦୂର ହେଲେ ବି ମୂଲ୍ୟବାନ ପଥରଖଣି କଳିଙ୍ଗ 
କର୍ଭୁତ୍ଵାଧୀନ ଥ୍ଲା। 


ବିଶେଷ ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କଲେ, ସିଂହପଥ ରାଣୀଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛା ଓ କଳ୍ପନାର ପରିପ୍ରକାଶ ଭାବରେ ଏହି ଲେନ୍‌ ବା ଗୁମ୍ଫାରେ 
ରାଜ ପରିବାରର ଅନେକ ଦୃଶ୍ୟ ହିଁ ନିପୁଣ ଭାବରେ ରୂପ 
ନେଇଥୁଲେ। କେଉଁଠି କଳିଙ୍ଗାଧ୍ପତି ଦୁଇ ରାଣୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଉପବିଷ୍ଟ ତ କେଉଁଠି ପୂଜା ପାଇଁ ହାତ ଯୋଡି ଦେବାୟତନରେ 
ଦଣ୍ଡାୟମାନ। ଏମିତି ରାଜ ପରିବାରର ବହୁ ଚିତ୍ର ରହିଛି, ଅନେକ 
କ୍ଷୟ ହୋଇଯାଇଛି। ମଗଧ ବିଜୟ ଓ କଳିଙ୍ଗବାସୀଙ୍କ ଉତ୍ଛ୍ଵସିତ 
ସମ୍ବର୍ଦନା ବି ରହିଛି । 

କିନ୍ତୁ ସିଂହପଥ ରାଣୀ ଓ ଖାରବେଳଙ୍କ ବିବାହର ସୂତ୍ର 
ନିଣ୍ଢିତ ଦୁଇମହଲାର ଗୁମ୍ଫା କାନ୍ଥରେ ଅପହରଣ ଓ ଉଦ୍ଧାର 
ଚିତ୍ର-ନାଟିକାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ। କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଏହି କି, ଏହି 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୃଶ୍ୟ ଦୋଅଡା ହୋଇଛି ପୁଣି ରାଣୀଗୁମ୍ଫା ଅନତି 
ଦୂରର ଗଣେଶ ଗୁମ୍ଫା କାନ୍ଥରେ। ଏହା ନିଶ୍ଚୟ ରାଣୀଙ୍କ ଜୀବନ 
ସହ ସମ୍ପୃକ୍ତ, ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 


(ଘ) ଏହା ଦେଶର ଚତୁର୍ଦିଗରୁ ଦୂରବର୍ତୀ ସ୍ଥାନରୁ 
ଆସିଥୁବା ଶ୍ରମଣ, ୟତି, ତପସ୍ଵୀ, ରଷି ଓ ସଂଘବାସୀମାନଙ୍କର 
ସୁବିଧା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


ଏଥୁରୁ ଅନେକ କଥା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ । ସିଂହପଥ ରାଣୀ 
ଜଣେ ସୁଶିକ୍ଷିତା ସର୍ବଧର୍ମ ଆଚରଣପ୍ରିୟା ସ୍ଵାଭିମାନୀ ମହିଳା । 
କଳିଙ୍ଗର ଧର୍ମ ଆଚରଣ ଓ ମାନବିକତାର ପରାକାଷ୍ଠା 
ଦର୍ଶାଇବାକୁ ତଥା ଦିଗ୍‌ବିଜୟୀ ସ୍ବାମୀଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରସାର 
ନିମନ୍ତେ ଏମିତି ଅଭିଳାଷ କରିବା ସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ। 
ଭାରତବର୍ଷ ଅଧୁକାର କରିବା ପରେ ନିଜର କୀର୍ଭିର ନିଦର୍ଶନ 
ଗଢିବାକୁ ଅଭିଳାଷ କରିଥ୍ଲେ। 


ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ସ୍ଵୟଂ କଳିଙ୍ଗାଧୁପତି ଖାରବେଳ ବି ନୈଷ୍ଠିକ 
ଜୈନ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କଲେ ବି ସେ ସବୁ ଧର୍ମର 
ପୂଜକ ଥୁଲେ। ପ୍ରଜାନୁରାଗୀ ରାଜା କେମିତି ବା ଗୋଟିଏ 
ଧର୍ମରେ ସୀମିତ ହୋଇ ନିଜ ଧର୍ମ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକତାକୁ 
ବଳ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଧର୍ମାନ୍ତର କରିବେ ? 


ତୃତୀୟତଃ ଏହି ଗୁମ୍ଫା କୁମାରୀଗିରିର ସର୍ବଭାରତୀୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମ ସହିତ ଶିକ୍ଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିଶାଳ ଶିକ୍ଷାୟତନ 
ବୋଲି ପରିଚୟ ଦେଉଛି । 


ମା ୭ % ଓ ମାନା ( ୯ ୯ ) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଏହି ରାଣୀହଂସପୁର ଗୁମ୍ଫାଟିର ପରିଚୟ ଦେବା ବେଳକୁ 
ଦୁଇଟି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ତଥ୍ୟର ଅବତାରଣା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଏହାର ଅଗଣା ଏମିତି ମାପଟୁପରେ ହୋଇଛି, ପର କାଳରେ 
ନାଟ୍ଯଶାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। ଏହାର ରଚୟକ 
ଭରତମୁନି ନିଶ୍ଚିତ ରାଣୀଗୁମ୍ଫା ପରିଦର୍ଶନ କରି କଳିଙ୍ଗ ନୃତ୍ୟ 
ଓ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚର ନମୁନା ସଂଗ୍ରହ କରିଥୁବେ ଅଥବା କଳିଙ୍ଗର 
ଅତିଥ୍‌ ହୋଇ ନୃତ୍ୟ ନାଟିକା ଦେଖିଯାଇଥୁବା ଅନେକ ଗବେଷକ 
ମନେକରନ୍ତି। ଖାରବେଳଙ୍କ ପରି ନୃତ୍ୟଗୀତରେ ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ ଓ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ନିଶ୍ଚିତ ରାଣୀଗୁମ୍ଫା ପ୍ରାଙ୍ଗଣକୁ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ 
ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର ଉପଯୋଗୀ କରିଥିବା ବିସ୍ମୟକର ନୁହେଁ । 
କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଏହି ପର୍ବତଟି ଯେମିତି କୁମାରୀଗିରି, 
ଏଠାରେ ରାଣୀ, ମହିଳା, ନୃତ୍ୟଗୀତର ଚିତ୍ରପଟ, ମହିଳାଙ୍କ 
ନାମରେ ନାମିତ ଲଳିତା କୂଣ୍ଡ, ମହିଳା ଦ୍ବାରପାଳ 
( ଦ୍ଵାରପାଳିକା ), ଦୀପଧାରୀ ମହିଳା ( ଦିଶିଧାରିକା ) ଛବିରେ 
ପରିପୂର୍ଣ, ଏହା ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିପ୍ଳବର ଚିତ୍ର ବହନ କରେ । 


ଦ୍ବିତୀୟ ବିଷୟଟି ଲେଖକମାନଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନୁଭବ। 
ଏହି ରାଣୀହଂସପୁର ଉପରମହଲା ଚାରି ଗୁମ୍ଫାର ଛାତରେ ମଣିଷ 
ଗଳିପାରିବା ଭଳି ଗାତ ରହିଛି, ଏହା ଉପରକୁ ଗଲେ ବିରାଟ 
ସଂଘା, ଯେଉଁଠି ଦଶ ବାର ଜଣ ଲୋକ ଆମ୍ମଗୋପନ 
କରିପାରିବେ ବା ରାଜକୋଷର ବହୁ ଧନରନ୍୍‌ ଏଠାରେ ସୁରକ୍ଷିତ 
ରଖାଯାଇ ପାରିବ। ଏହା ସମ୍ଭବତଃ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣନାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ହେବାର ଦେଖାଯାଏନି । ଏ ବିଷୟରେ ପ୍ରନତତ୍ତ୍ଵ 
ବିଭାଗର ଗବେଷଣା କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ରହିଛି । 


ତୃତୀୟତଃ ଏମିତି ମୂଲ୍ୟବାନ ଗୁମ୍ଫା ବା ରାଜ ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳ 
ସେସମୟର କୁମାରୀଗିରି ପରି ଅଗ୍ନାଗ୍ନି ବନସ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ଆଜିପରି 
କ'ଣ ବିନା କବାଟ ଓ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ପ୍ରାଚୀର ଓ ଜଗୁଆଳ ବିନା 
ରହିଥୁବ? ଏହା ନିଣ୍ଚିତ ମୁଖ୍ୟ କାଠ ତିଆରି ପାଚେରି ଓ 
ବନ୍ୟଜୀବଙ୍କ ଦୌରାତ୍ମ୍ୟର ସୁରକ୍ଷା ବଳୟ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥୁବ। 


ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ, ଆଜିର ରାଣୀହଂସପୁର 
ଗୁମ୍ଫା ଦିନେ ଦେଶର ପ୍ରମୁଖ କଳା ଓ ସଂସ୍କ୍ତିର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ 
ହୋଇଥୁଲା । ଖାରବେଳ ଯଦି ନିଜ ବିରାଟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଏହି 
କୀର୍ଭି ଭାରତର କେନ୍ଦ୍ରୀୟ କୌଣସି ପର୍ବତରେ କରିଥାଆନ୍ତେ, 


ତେବେ ସେ ଇତିହାସରେ ବହୁ ପୃଷ୍ଠା ମଣ୍ଡନ କରିଥାଆନ୍ତେ | 
ଏହା ରାଜପ୍ରାସାଦ, ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ, ଶିକ୍ଷାୟତନ ତଥା କୀର୍ଭିମୟୀ 
ଅନୁଷ୍ଠାନର ମହତ୍ତ୍ଵରେ କଳିଙ୍ଗର ବାନା ସଦୃଶ ଥୁଲା । 


ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ଅବଲମ୍ବନ - 
୧. ହାତୀଗୁମ୍ା ଶିଳାଲେଖ - 


ଧାଡି ( ୧୪ ) ଦୁଇ ସହସ୍ର ମୁଦ଼ା ବ୍ୟୟରେ ଦୁଇଟି 
ସ୍ତମ୍ଭ ଓ ଶକ୍ତ ସୁନ୍ଦର ତୋରଣ ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି। ନିଜର ମୂଲ୍ୟବାନ 
ହସ୍ତୀ ଓ ନୌବହର ହରାଇ ଅନେକ ଅଶ୍ଵ, ଗଜ ଓ ରନ୍‌ ଲାଭ 
କରନ୍ତି। ମଣିମୁକ୍ତା ଓ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ମୂଲ୍ୟବାନ ପଥର ସହିତ 
ପାଣ୍ଡ୍ୟ ନୃପତିଙ୍କୁ କଳିଙ୍ଗନଗରୀକୁ ଆସିବାକୁ ଅନୁମତି ପ୍ରଦାନ 
କରନ୍ତି। (ଧାଡି - ୧୫/୧୬ )- ସିଂହପଥ ରାଣୀଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛାନୁଯାୟୀ ଅର୍ହତମାନଙ୍କ ଆଶ୍ରୟ ଗୁମ୍ଫାର ପୂର୍ବ ଦିଗରେ 
ଦୂରଦୂରାନ୍ତର ଉତ୍ତମ ଗଭୀର ଖଣିମାନଙ୍କରୁ କଟାଯାଇଥୁବା 
୩୫ ଲକ୍ଷ ପଥର ପଟାରେ ଗୋଲାପୀ ଚଟାଣ ଓ ମରକତମଣି 
ଖଚିତ ଖମ୍ବ ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି, ଯାହା ପାଇଁ ଏକ ଲକ୍ଷ ପାଞ୍ଚ 
ସହସ୍ର ମୁଦା ବ୍ୟୟ ହୁଏ। ଏହା ଦେଶର ଚତୁତ୍ଦିଗରୁ ଦୂରବର୍ତୀ 
ସ୍ଥାନରୂ ଆସିଥୁବା ଶ୍ରମଣ, ୟତି, ତପସ୍ବୀ, ରଷି ଓ 
ସଂଘବାସୀମାନଙ୍କର ସୁବିଧା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ଚଉଷଠି କଳାର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ତୌର୍ଯ୍ୟାତିକ ପଦ୍ଧତି, ଯାହାକି ମୌର୍ଯ୍ୟ ଅମଳରୁ ସ୍ଥଗିତ 
ରହିଥୁଲା, ତାହାର ପୁନରୁଦ୍ଧାର କରନ୍ତି | 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଥସୂଚୀ 
୧. ହାତୀଗୁମୀ ଶିଳାଲିପି | 


୨. ଆର୍‌. ପି. ମହାପାତ୍ର, ଜୈନ ମନୁମେଣ୍ଟ୍‌ସ ଅଫ୍‌ ଓଡିଶା, 
ଡି.କେ.ପବ୍ଲିକେଶନ୍ସ, ଦିଲୁୀ, ୧୯୮୪, ପୃ୫୩¬-୫୭ | 


୩. ଏନ୍‌. କେ. ସାହୁ, ଖାରବେଳ, ଏ ଗୋଲ୍ଡହେନ ଜୁବୁଲି 
ପବ୍ଲିକେଶନ୍‌ ଅଫ୍‌ ଓଡିଶା ଷ୍ଟେଟ୍‌ ମ୍ୟୁଜିୟମ, ଭୁବନେଶ୍ବର, 
୧୯୮୪ । 


ସମାରୋହ, ୧୨୮, ଡୁମୁଡୁମା (କ) 
ଖଣ୍ଡଗିରି, ଭୁବନେଶ୍ବର ୩୦ 


(୧୦୭୮ ୮୮ ଓ ୭ ୭ ୩୬୬୬ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରାକୃତିକ ଉଦ୍ୟାନ ଶିମିଳିପାଳ 


ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ମାନ୍ୟତା ଲାଭ କରିଥିବା 
ବାରିପଦାର ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରର ଠାକୁର ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ହରିବଳଦେବ 


ଜୀଉଙ୍କର ନିତିଦିନ କାର୍ଯ୍ୟ ତଥା ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ ନିକଟସ୍ଥ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଉଦ୍ୟାନ ଶିମିଳିପାଳ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ଜଡିତ । ସମସ୍ତଙ୍କ ଧାରଣା 


ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରେ ବହୁତ ପରିମାଣରେ ଶିମିଳି ଗଛ ଥିବାରୁ 
ଏହାର ନାମକରଣ ଏହିଭଳି ହୋଇଥିବ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 


=5= = === 


ଶିମିଳିପାଳରେ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ପରିମାଣରେ ଶିମିଳି ଗଛ ନଥିଲା, 


ଏବେ ମଧ୍ୟ କୀ ଭା ରହିଛି। ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ବାରିପଦା 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବେଳକୁ ଏହାର ନାମ ଥିଲା ଶାଳମାଳ 
ଜଙ୍ଗଲ। ଶାଳମାଳର ଅର୍ଥ ହେଲା ଶାଳଗଛର ପାହାଡ କାରଣ 
ସେତେବେଳେ ଏହା ଶାଳ ଜଙ୍ଗଲରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥିଲା। ଏବେ 
ମଧ୍ୟ ଶାଳଗଛର ପରିମାଣ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗଛ ତୁଳନାରେ ଯଥେଷ୍ଟ 


ସବ୍ୟସାଚି ଦାସ 


ଅଧିକ। କାଳକ୍ରମେ ଏହା ଅପଭ୍ରଂଶ ହୋଇ ଶାଳମାଳ ପାହାଡରୁ 
ଶିମିଳି ପାହାଡ ହୋଇଥିଲା । 


ବାରିପଦାର ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ନିତିଦିନ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହେଉଥିବା ମହାପ୍ରସାଦକୁ ଶିମିଳିପାଳରୁ ସଂଗ୍ରହ ହୋଇ 
ମହ ଆସୁଥିବା ଶାଳ ପତ୍ର ଖଲି ଓ ବ୍ୟଞ୍ଜନକୁ 
ଶାଳପତ୍ର ଦୋନାରେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ 
କରାଯାଇଥାଏ । ଗରମ ମହାପ୍ରସାଦ 
ଶାଳପତ୍ରରେ ଠାଆ ହେବା ସମୟରେ 
ଏଥିରୁ ଏକ ରୁଚିକର ମହକ ନିର୍ଗତ 
ହୋଇଥଏ। ଯାହାର ସ୍ଵାଦ ନିଆରା ।। ପ୍ରତି 
ବର୍ଷ ବୈଶାଖ ମାସରେ ଏହି ମନ୍ଦିରରେ 
ଦହିପଖାଳ ହୋଇଥାଏ। ଏହାକୁ ମଧ୍ୟ 
ଶିମିଳିପାଳରୁ ସଂଗ୍ରହ ହୋଇଆସୁଥିବା 
ଶାଳ ପତ୍ର ଠୋଲାରେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ 
କରାଯାଇଥାଏ। ଠୋଲାଟି ଅତି ସୁନ୍ଦର 
ଭାବରେ ବାଉଁଶ ଖଡିକା ଦ୍ଵାରା ସିଲାଇ 
କରାଯାଇଥାଏ, ଯାହାର ଓସାର ଓ ଗଭୀର ପ୍ରାୟ ଏକ ଚାଖଣ୍ଡ 
ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ସମୟରେ ପଖାଳ ଭାତକୁ 
ତୋରାଣିରୁ ଛାଣି ଶାଳ ପତ୍ର ଠୋଲାରେ ପୂରାଇ ଦିଆଯାଏ । 
ତା'ପରେ ଦହି, ଭଜା ଜିରାଗୁଣ୍ଡଠ, ଆମ୍ବଛେଚା ଓ ଲୁଣ ଦେଇ 
ତା” ଉପରେ ଗୋଟିଏ ଖଲି ଢାଙ୍କୁଣି ଦେଇ ବାଉଁଶ ଖଡିକା 
ଦ୍ଵାରା ସିଲାଇ କରି ପ୍ରାୟ ୫ ରୁ ୬ ଘଣ୍ଟା ରଖିଦିଆଯାଏ । 


ଶାଳପତ୍ର ଠୋଲ। ମଧ୍ଯରେ ଦହିରେ ଥିବ। 
ଲାକ୍ମୋବାସିଲାସ ଏସିଡୋଫିଲାସ ନାମକ ଏକ ପ୍ରକାର 


ଜ୍‌ପଠଧଵଧ ଧସି ଓ. 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବ୍ୟାକ଼େରିଆ ଭାତକୁ ନରମ, ସୁସ୍ବାଦୁ, ସୁଗନ୍ଧିତ ଓ ରୁଚିକର 
କରିଦେଇଥାଏ। ଏହି ବ୍ୟାକ୍ଲେରିଆର ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଲା 
ପେଟରେ ଥିବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କ୍ଷତିକାରକ ଯଥା ଗ୍ୟାସ ଉପୁନ୍ନ 
ବ୍ୟାକେରିଆ, ତରଳ ଝାଡା ବ୍ୟାକ଼େରିଆ ଓ ଲାଳ ଉପୁନ୍ନ 
ବ୍ୟାକ଼େରିଆଗୁଡିକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିଥାଏ। ଏଣୁ ଏହି ଦହି 
ପଖାଳକୁ ଖାଇବା ଦ୍ଵାରା ହଜମ ଶକ୍ତି ବଢିବା ସହିତ ପେଟ 
ରୋଗ ମଧ୍ୟ ଆରୋଗ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । 


ବାରିପଦା ରଥଯାତ୍ରା ସମୟରେ ନିର୍ମାଣ ହେଉଥିବା 
ତିନୋଟି ଯାକ ରଥ କେବଳ ଶାଳ କାଠ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାଠରେ 
ନିର୍ମିତ ହେବାର ପରମ୍ପରା ନାହିଁ। ଶିମିଳିପାଳରେ ପୟ୍ୟୀପ୍ତ 
ମାତ୍ରାରେ ଶାଳଗଛ ଥିବାରୁ ଏଥିରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥିବା 
ସମସ୍ତ ଶାଳକାଠ ଶିମିଳିପାଳରୁ ହିଁ ଆସିଥାଏ । ଅତୀତରେ 
ରଥଟଣା ପାଇଁ ରଥଦଉଡି ଶିଆଳି ଲତାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉଥିଲା । 
ମୟୂରଭଞ୍ଜର ମାଙ୍କିଡିଆ ଆଦିବାସୀମାନେ ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରୁ 
ଶିଆଳି ଲତା ସଂଗ୍ରହ କରି ସେଥିରୁ ଛାଲ ଉତାରି ଦଉଡି 
ପ୍ରସ୍ତୁତକରି ଶଗଡରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ ରଥଯାତ୍ରା ସମୟରେ 
ବାରିପଦାକୁ ଆଣୁଥିଲେ । ଏବେ କିନ୍ତୁ ରଥଦଉଡି ବିଦେଶରୁ 
ଆମଦାନୀ ହେଉଛି । 


ବାରିପଦା ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରର ରଥ ପଡିଆ ପରିସରରେ 
ସୁନିଆଁ ଦିନ ଇନ୍ଦ୍ରୋତ୍ସବ ପର୍ବ ପାଳନ କରାଯାଏ । ଅତୀତରେ 
ଏଥିପାଇଁ ମନ୍ଦିରରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ସୁଆର, ଟହଲିଆ( ଶବର ) 
ମହାରାଜାଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧିକ ରଥମହାରଣା ଓ 
ରଥବଭଢେଇମାନଙ୍କର ଏକ ପଟୁଆର ସପ୍ତପୁରୀ ଅମାବାସ୍ୟା 
ଦିନ ଶିମିଳିପାଳକୁ ବନଯାଗ ଯାତ୍ରା କରୁଥିଲେ। ସେମାନେ 
ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରେ ଚାଲି ଚାଲି ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା 
ବହୁ ପୁରାତନ ମନ୍ଦିର ଅଠର ଦେଉଳରେ ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନା ପରେ 
ରାତ୍ରିଯାପନ କରୁଥିଲେ। ସେଠାରେ ଅବସ୍ଥାନ ସମୟରେ 


ବଡପଣ୍ଡା ବା ତାଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧିଙ୍କୁ ସ୍ଵପ୍ନ ମାଧ୍ୟମରେ ଗଛର 
ଅବସ୍ଥିତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ମିଳେ । 


ଶିମିଳିପାଳ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ସବୁଠାରୁ ଡେଙ୍ଗା ଶାଳଗଛ 
ଗୋଟିକୁ ସେମାନେ ଚୟନ କରୁଥିଲେ। ତେବେ ଶାଳଗଛକୁ 
ଚିହ୍ନଟ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ନିୟମ ଅନୁଯାୟୀ ଗଛରେ କଟା ଦାଗ 


କିମ୍ବା ଡାଳ ଭାଙ୍ଗିନଥିବ କିମ୍ବା ଗଛରେ କୌଣସି ଚଢେଇ ବସା 
ବାନ୍ଧି ନଥିବେ। ଭାଦବ ମାସ ଶୁକ୍ଳ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ଶାଳଗଛ 
ମୂଳରେ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା କରାଯାଇ ବୃକ୍ଷ ଛେଦନ କରାଯାଉଥିଲା। 
କଟାଯାଉଥିବା ଶାଳ ଗଛଟି ପ୍ରାୟ ୫ରୁ ୭ଫୂଟ ଓସାର ଓ 
ପ୍ରାୟ ୭୦ ରୁ ୮୦ ଫୁଟ ଲମ୍ବା ହେଉଥିଲା । ଆଜିକାଲି ସେଭଳି 
ଶାଳ ଗଛ ଶିମିଳିପାଳରେ ଖୋଜିଲେ ମିଳିବ ନାହିଁ। ଗଛଟି 
କଟା ହେବା ପରେ ପ୍ରାୟ ଦଶ ବାରଟି ହାତୀ ଦ୍ବାରା ଲୁହା 
ଶିକୁଳିରେ ବନ୍ଧାହୋଇ ଶିମିଳିପାଳରୁ ବାରିପଦା ପଯ୍ୟନ୍ତ 
ଘୋଷାରି ଘୋଷାରି ଅଣାଯାଉଥିଲା । ତା”ପରେ ଗଛର ଅଗ୍ର 
ଭାଗରେ ବାଉଁଶ ଶୋଲ ଓ ଫୁଲରେ ନିର୍ମିତ ଏକ ଛତା ବନ୍ଧା 
ହେଉଥିଲା। ତା'ପରେ ହଜାର ହଜାର ଲୋକ ହୁଳହଳି, 
ହରିବୋଲ, ଶଙ୍ଖ ଓ ଘଣ୍ଟଘଣ୍ଟା ନାଦଦେଇ ଶିଆଳି ବରେହି 
ଦ୍ଵାରା ଟାଣି ଓ କାଠ ଠେସ ଦେଇ ଛିଡା କରାଯାଉଥିଲା। 
ସୂୃଚନ।ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଉକ୍ତ ଦିନ ହିଁ ମୟୂରଭଞ୍ଜର 
ଆଦିବାସୀମାନେ ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରୁ ହାତମୁଠା ମୋଟେଇର 
ଶାଳଗଛ କାଟିଆଣି ନିଜ ନିଜର ପ୍ରତି ଚାଷଜମିର ମଝିରେ 
ପୋତୁଥିଲେ। ସେମାନଙ୍କର ଧାରଣା ଯେ ଭାଦ଼ବ ମାସ ଶୁକ୍ଳ 
ଏକାଦଶୀ ଦିନ ଚାଷ ଜମି ମଧ୍ଯରେ ଶାଳଗଛ ପୋତିଲେ 
ରୋଗପୋକ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏବେ କିନ୍ତୁ ଜଙ୍ଗଲ ବିଭାଗର କଟକଣା 
ହେବା ପରେ ଏହି ପରମ୍ପରା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇଛି। 


ଏହି ଦିନ ହିଁ ମୟୂରଭଞ୍ଜର କୁଟୁମି ସମ୍ପ୍ରଦାୟର 
ଲୋକମାନେ ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରୁ ହାତମୁଠା ମୋଟେଇର 
କୋଇମଗଛ କାଟିଆଣି କରମ ପୂଜା କରି ନାଚଗୀତ କରିଥାନ୍ତି। 


ବାରିପଦା ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସମୟରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନିକଟରେ ଭୋଗ ହେଉଥିବା ବାରିପଦାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଆରିସା ଓ ଗୁଡଲଡୁକୁ ଶିମିଳିପାଳର ମହୁ ଦ୍ଵାରା ସୁମିଷ୍ଟ 
କରାଯାଉଥିଲା। କାରଣ ସେତେବେଳେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଅତି ଦୁର୍ଗମ 
ମୂଲକ ଥିବାରୁ ଗୁଡ ଅପେକ୍ଷା ମହୁ ଶସ୍ତା ଥିଲା । 


ମୟୂରଭଞ୍ଜ ମହାରାଜା ଖଡି ଆ ସମ୍ଫ୍ଲଦୀୟର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରକୁ ମହୁଯୋଗାଣ ପାଇଁ ଜାଗିରି 
ଦେଇଥିଲେ। ଏବେ ମଧ୍ୟ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଖଡିଆ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର 


(୧୭୭୮ ୮୮ ଓ ୭ ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


=== 


ଲୋକମାନେ ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରୁ ହଜାର ହଜାର ଟନ୍‌ ମହୁ 
ବାହାରକୁ ରପ୍ତାନି କରୁଛନ୍ତି 


ଚୈତ୍ର ମାସର ଶେଷ ଚାରି ଦିନ ବାରି ପଦାରେ 
ଚଇତପର୍ବ ପାଳନ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ପର୍ବରେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ 
ମହାରାଜା ପ୍ରାୟ ଏକଶହରୁ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବ ଲୋକଙ୍କୁ ଭକ୍ତା ପାଟ ପାଇଁ 
ଜାଗିରି ଦେଇଥିଲେ। ଚଇତପର୍ବରେ ଭକ୍ତାମାନେ ପ୍ରତିଦିନ 
ଅପରାହ୍ନରେ ବୁଢାବଳଙ୍ଗ ନଦୀରେ ଗାଧୋଇସାରି ନିଜ 
ଦେହରେ ଚନ୍ଦନ ପ୍ରଲେପ କରିଥାନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରଲେପ ପାଇଁ 
ବ୍ୟବହାର ହେଉଥିବା ଚନ୍ଦନ କାଠ ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରୁ 
ଆସୁଥିଲା। ଭକ୍ତାମାନେ ଚନ୍ଦନ ପ୍ରଲେପ ସାରି ନାଲି ବସ୍ତ୍ର 
ପରିଧାନ କରି ନିଜ ପାଦରେ ଘୁଗ୍ଗୁଂର ବାନ୍ଧି ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର 
ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ଧୁମ୍‌ସା, ମାଦଳ ଓ ମହୁରୀର ତାଳେ ତାଳେ ନୃତ୍ୟ 
ଓ ଆତସବାଜି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । ଏହି ଆତସବାଜି ଦେଖାଇବା 
ପାଇଁ ଶିମିଳିପାଳର ଝୁଣା ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥିଲା। ଏହା 
କରିବା ସମୟରେ ଗୋଟିଏ ଜଳୁଥିବା ମଶାଲକୁ ଉପରକୁ 
ଟେକିଧରି ତା” ଉପରକୁ ମୁଠାଏ ଝୁଣାଗୁଣ୍ଡ ଫିଙ୍ଗିଦେଲେ ତାହା 
ଏକ ଅଗ୍ନିପିଣ୍ଡୁଳା ଧାରଣକରି ପ୍ରଚୁର ଧୁଆଁ ନିର୍ଗତ ହେଉଥିଲା । 
ଏହି ଦୃଶ୍ୟ ଅତି ମନୋରମ। 


ସ୍ନାନ ପୁର୍ଣିମା ଦିନ ତିନି ଦିଅଁଙ୍କର ସ୍ନାନ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାୟ 
ଦିନି ବାଲ୍‌ତି ଚନ୍ଦନ ପ୍ରଲେପ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ। ଏହି ପ୍ରଲେପକୁ 
ତିନି ଚାରି ଦିନ ପୂର୍ବରୁ ମନ୍ଦିରର ଟହଲିଆ ( ଶବର) ମାନେ 
ଚନ୍ଦନ କାଠକୁ ପଥରରେ ଘୋରି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଥିଲେ। ଏହି ଚନ୍ଦନ 
କାଠ ଶିମିଳିପାଳରୁ ଆସୁଥିଲା। ଚନ୍ଦନ ଗଛ ସବୁ ଜଙ୍ଗଲରେ 
ମିଳେ ନାହିଁ। ଏହା ଏକ ପରଭୋଜୀ ଚିରହରିତ୍‌ ବୃକ୍ଷ । 
ଶିମିଳିପାଳ ୨୭୦୦ ବର୍ଗ କିଲୋମିଟର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଏକ ଜଙ୍ଗଲ, ଯେଉଁଠିକି ବିଭିନ୍ନ ଜାଗାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ଜଳବାୟୁ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଶିମିଳିପାଳର କଚୁଦଣ୍ଡଠାରେ ନିରକ୍ଷ 
ଜଳବାୟୁ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଏଣୁ ଏଠାରେ ପ୍ରାକୃତିକ 


ପରିବେଶରେ ପ୍ରଚୁର ପରିମାଣରେ ଚନ୍ଦନଗଛ ମିଳୁଥିଲା। ଏବେ 
ମଧ୍ୟ ଛୋଟ ଛୋଟ ଚାରା ଗଛ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । 


ଯୋଡା ଆଷାଢ ପଡିଲେ ବାରିପଦାରେ ନବକଳେବର 
ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଦିଅଁଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମ ପରିବର୍ଭନ ପରମ୍ପରା ନାହଁ । 
କେବଳ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ଉପରେ ଥିବା ଆବରଣକୁ ପାଲଟା 
କରାଯାଇଥାଏ। ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ଉପରେ ଥିବା ଆବରଣର 
୨୧ ପରସ୍ତ ଟସର ବସ୍ତ୍ର ସହିତ ଲାଖ ଓ ଝୁଣାର ଏକ ପ୍ରଲେପ 
ଥାଏ । ନବକଳେବର ସମୟରେ ଏହି ଆବରଣକୁ ଛଡାଇ 
ପୁଣି ଏକ ନୂଆ ଟସର ବସ୍ତ୍ର ସହିତ ଲାଖ ଓ ଝୁଣାର ଏକ 
ପ୍ରଲେପ ଦେଇ ତା'ଉପରେ ପୁଣି ତେନ୍ତୁଳି ମଞ୍ଜିର ଅଠା ଦେଇ 
ଏକ ଶୁଦ୍ଧ ଧଳା କପାସୂତାର ବସ୍ତ୍ରର ଆବରଣ ଦେଇ ରଙ୍ଗର 
ଆକୃତି ଦିଆଯାଇଥାଏ। ନବକଳେବରରେ ବ୍ୟବହାର 
ହେଉଥିବା ଟସର ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଖଡିଆ ସମ୍ପ୍ଦାୟମାନଙ୍କଦ୍ଧାରା 
ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରୁ ସଂଗୃହିତ ହୋଇ ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଡିହିରାକୂଳ 
ପାଟରାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଟସର ବସ୍ତ୍ର ବୁଣାହୋଇ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରକୁ 
ଆସୁଥିଲା। ସେହିପରି ପ୍ରଲେପ ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର ହେଉଥିବା 
ଝୁଣା ଶିମିଳିପାଳର ଶାଳଗଛ ଅଠାରୁ ସଂଗୃହିତ ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ଲାଖ ମଧ୍ୟ ଶିମିଳିପାଳର କୁସୁମ ଗଛର ଡାଳରେ 
ହେଉଥିବା ଏକ ପ୍ରକାର ପୋକର ମଳରୁ ସଂଗୃହିତ ହୋଇଥାଏ । 


ବାରିପଦା ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଅଣସର ସମୟରେ ତିନି 
ଠାକୁର ଅସୁସ୍ଥ ଥାଆନ୍ତି। ସେମାନେ ସୁସ୍ଥ ହେବା ପାଇଁ ଦଶ 
ପ୍ରକାର ଗଛର ମୂଳରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଦଶମୂଳାରିଷ୍ଟ ମହୌଷଧ୍‌ 
ଦିଆଯାଇଥାଏ। ଏଥିପାଇଁ ବ୍ୟବହାର ହେଉଥିବା ଶାଳପର୍ଣ୍ରି, 
କୃଷ୍ଣପଣ୍ଠି, ଗମ୍ଭାରୀ, ପଣପଣା, ପାଟଳି, ଅଙ୍କରାନ୍ି, ଗୋଖରା, 
ଖଣିବଥୁ, ଲବାଙ୍ଗ କୋଳି ଓ ବେଲ ଗଛର ମୂଳକୁ ଶିମିଳିପାଳରୁ 
ସଂଗୃହିତ ହୋଇଥାଏ। 


ବଡଦାଣ୍ଡ, ଦେଉଳସାହି, ବାରିପଦା- ୭ ୫୭୦୦୧ 
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ଶାରଦୀୟ ଦୁର୍ଗା ପୂଜା 


ଭାରତବର୍ଷରେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରଂପରା ଅନୁସାରେ 
ବହୁ ଭାଷା, ଧର୍ମ ଓ ଚଳଣିର ଏକ ବିବିଧତା ଅଛି | ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ ନହ୍ଦିଷ୍ଟ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା ସମାପନ ହୁଏ । 


ଶରତ ରତୁରେ ଶାରଦୀୟ ଦୁର୍ଗା ପୂଜା ଆଶ୍ଵିନ ମାସ 
ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଷଷ୍ଚି ତିଥିରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଦଶମୀ ତିଥ୍ଵରେ 
ଉଦୂଯାପନ ହୁଏ । ଭାରତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜ୍ୟରେ ଏହି ପର୍ବ 
ପାଳନ କରାଯାଇଥାଏ । ବିଶେଷକରି ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି 
ଓ ପରଂପରାରେ ନୀତିନିୟମ ଓ ଭକ୍ତିର ସହିତ ଦୁର୍ଗା ପୂଜାର 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହିଛି । ଏପରିକି ଆମର ପଡୋଶୀ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ବଙ୍ଗଳା ଦେଶ, ନେପାଳ ଓ ଭୁଟାନରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ପାଳନ 
କରାଯାଏ । 


ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଦୁର୍ଗାପୂଜାର ପରଂପରା ଥୁବାର 
କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିର, ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି । 
ଆଦିଗୁରୁ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ମା” ଭଗବତୀଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଦେଇ 
କହିଛନ୍ତି“ ତାଙ୍କରି କୃପାରୁ ସବୁ କିଛି ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । 
ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଓ ରାବଣ ଯୁଦ୍ଧରେ, ଦେବୀ 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀରାମ ଭକ୍ତିପୂତ ମନରେ ପୂଜା କରି ବରପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥୁଲେ। ଶେଷରେ ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ବିଜୟ 
ଲାଭ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଏଥୁପାଇଁ ବିଜୟ ଉତ୍ସବ ପାଳନ 
କରାଯାଇଥୁଲା । ଏହା ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। 


ଆଉ ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅଛି- ଧର।ପୃଷ୍ଠରେ 
ଯେତେବେଳେ ପାପ, ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର, ଅଧର୍ମ ଓ ହିଂସା 
ଆଚରଣର ଭାର ବଢ଼ି ଅସହ୍ୟ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଆଦିଶକ୍ତି 
ମା” ଦୁର୍ଗା ଅବତରଣ କରିଥାନ୍ତି ଧରିତ୍ରୀ ପୃଷ୍ଠରେ । 


ବୀଣାପାଣି ଚୌଧୁରୀ 


ସେହିପରି ବରଦାନ ପ୍ରାପ୍ତ ମହିଷାସୁର ନାମକ ରାକ୍ଷସର 
ଅତ୍ୟାଚାରରେ ଅତିଷ୍ଠ ହୋଇ ପଡ଼ିବା ଫଳରେ ଦେବତାମାନେ 
ତାକୁ ବଧ କରିବା ପାଇଁ ଓ ଜଗତର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ 
ଆରାଧନା କରି ନିଜସ୍ବ ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ଯ, ଅସ୍ତ୍ର ଶସ୍ତ୍ର ପ୍ରଦାନ 
କଲେ । ଯାହାଦ୍ବାରା ମହିଷାସୁର ବଧ ହୋଇଥଲା । 
ସିଂହବାହିନୀ ଶକ୍ତିଧାରିଣୀ, ତ୍ରୟମ୍ବକଂ ତ୍ରିନେତ୍ର ଧାରିଣୀ ମା” 
ଦୁର୍ଗା ଶିବଙ୍କ ଅଙ୍ଗ ବା ଅଙ୍ଗେଶ୍ଵରୀ। ତାଙ୍କର ଚମକ୍କାରିତା ତିନି 
ଆଖି କ୍ରୋଧ, ଶାନ୍ତ ଓ ଜ୍ଞାନର ସମାହାର । ସେହିପରି ତ୍ରିଶୂଳ 
ସତ୍ଗ୍, ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣର ଅଧୁକାରୀ ମା” । ଧନୁ- ଏକାଗ୍ରତା, 
ଖଣ୍ଡା- ବିବେକ, ଗଦ|- ସତ୍ୟ, ଶଖ - ଜ୍ଞାନ ଓ 
ପଦ୍ମ-ଆନନ୍ଦଦାୟକ ଅଟେ । ମା” ଦଶଭୁଜା ପରମ ଭକ୍ତଙ୍କୁ 
ସବୁ ଦିଗରୁ ରକ୍ଷା କରିଥାନ୍ତି । ସଂସାରର ମଙ୍ଗଳ କରି 
ମଙ୍ଗଳକାରିଣୀ ମା” ଦୁର୍ଗା, ଯୋଗମାୟା, ଅମା, ଭଗବତୀ, 
ଭବାନୀ, ଶିବାନୀ, ପାପର ବିନାଶ କରି ଭିନା ଭିନ୍ନ ଅବତାରରେ 
ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇଛନ୍ତି । 


ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଶକ୍ତିମୟୀ ସକଳ ଶକ୍ତିର ଆଧାର । 
ମାତୃ ସ୍ଵରୂପିଣୀ ମାତୃମୟୀ ମା” ବିଦ୍ୟା ସ୍ଵରୂପିଣୀ ବିଦ୍ୟାଦାୟିନୀ 
ମା” । ଭକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଭକ୍ତିମୟୀ ମା” । ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସ୍ବରୂପିଣୀ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟୀ ମା” । ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ପ୍ରେମମୟୀ ମା” । 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମାତୃଶକ୍ତି ବନ୍ଦନୀୟା ଓ ପୂଜନୀୟା । 
ସେ ସୃଷ୍ଟିକାରିଣୀ, ପାଳନକାରିଣୀ ଓ ସଂହାର କାରିଣୀ । 
ଜଗତଜନନୀ ମା” ଦୁର୍ଗା ଜଗତର କଲ୍ୟାଣର୍ଥେ ଧରାପୃଷ୍ଠରେ 
ଅବତୀଣ୍ଣର ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସକଳ ଜଗତ ମାତୃଶକ୍ତିରେ 
ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । 


(୧୦୪୮ ଓ 9 ୭ > 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଥୁବା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ଶକ୍ତିପୀଠ ମଧ୍ଯରେ 
ବାଣପୁରର ଭଗବତୀ, ଯାଜପୁରର ବିରଜା, ଝଙ୍କଡବାସିନୀ 
ମା” ଶାରଳା, କାକଟପୁରର ମଙ୍ଗଳା, ପୁରୀର ବିମଳା, ବାଙ୍କୀର 
ଚର୍ଚ୍ିକା, ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁରର ସୁରେଶ୍ବରୀ, ବଲାଙ୍ଗୀରର ପାଟଣେଶ୍ଵରୀ, 
ଭବାନୀପାଟଣାର ମାଣିକେଶ୍ଵବରୀ, କେନ୍ଦୁଝରର ତାରିଣୀ, 
ତାଳଚେରର ହିଲ୍ଗୁଂଳାଇ, ସମ୍ବଲପୁରର ସମଲେଶ୍ବରୀ ଆଦି 
ସ୍ଥାନରେ ବହୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ବର୍ଷସାରା ବିଭିନ୍ନ ପୂଜାମାନ 
ହୋଇଥାଏ। 


ଷୋଡଶ ଶତାବ୍ଦୀର କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଦେବୀଙ୍କ 
ମୃଣ୍ମୟୀ ମୂର୍ତି ପୂଜାର ପରଂପରା ରହିଛି। ପୂଜା ସ୍ଥାନରେ ଷୋଡଶ 
ଉପଚାର ଓ ପଞ୍ଚ ଉପଚାର ଅନୁସାରେ ମାଂ'୍କ ପୂଜା ଅନୁଷ୍ପଠିତ 
ହୋଇଥାଏ। ବିଶେଷକରି ମୃଣ୍ମୟୀ ମୂର୍ଭି ଗଢ଼ିବାରେ କେତେକ 
ପୂଜା ବିଧ ମଧ୍ୟ ରହିଛି। ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମଣ୍ଡପରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ଦିନରେ ପୂଜା ପାଠ ପରେ ନଭପଠାରୁ ମୂଭିକା ଆସି ମୂଭି 
ତିଆରି ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପ୍ରାୟତଃ ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ, ଷଷ୍ଠୀ ଓଷା ଓ 
ସୁନିଆଁ ଦିନ ଏହି ମୃଭିକା ଆସିଥାଏ । ମାଂ'ଙ୍କ ମୂର୍ତିର ଡାହାଣରେ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ଗଣେଶ, ବାମରେ ସରସ୍ବତୀ, କାଭିକ ମୂର୍ଭି ସ୍ଥାପନ 
ହୋଇଥାଏ । ମା'ଙ୍କ ଆସ୍ଥାନରେ ଧୂପ, ଦୀପ, ପୁଷ, ଆଳତି, 
କର୍ପୂରର ସୁଗନ୍ଧ ସହିତ ଘଣ୍ଟ ଘଣ୍ଟା, ଭଜନ କୀଉ୍ଉନ ଶବ୍ଦରେ 
ପରିବେଶ ମୁଖରିତ ହୋଇଉଠେ। ଷଷ୍ଠୀରେ ବିଲ୍ସ ବରଣ 
କରାଯାଏ । 


ସପ୍ତମୀରେ ନିଷ୍ଠାର ସହ କଳସ ସ୍ଥାପନ ହୋଇ ପୂଜା 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଏହି ଦିନ ମା'ଙ୍କୁ ଆବାହନ କରାଯାଏ । 


ଅଷ୍ଟମୀରେ ମା'ଙ୍କର ବିଶେଷ ପୂଜା ଥାଏ । ଭକ୍ତମାନେ 
ଦୁର୍ଗାଷ୍ଟମୀ ବ୍ରତ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଅଷ୍ଟମୀ ରାତିରେ ସନ୍ଧିପୂଜା 
ବା ଚାମୁଣ୍ଡା ଶକ୍ତିର ପୂଜା ହୁଏ । 


ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଦେବୀପୀଠମାନଙ୍କରେ ପଶୁବଳି 
ଦେବା କେବଳ ଅପରାଧ ଛଡା ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ । ବର୍ଭମାନ 
ଏହା ଅବଶ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉନାହିଁ । ଡ଼. ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ 
୫୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଏହା ବିରୋଧରେ ଲେଖିଥୁଲେ ଏବଂ ବନ୍ଦ 
ମଧ୍ଯ କରିଥ୍‌ଲେ। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ରାଜ୍ୟ ସରକାର ଏଥୁପାଇଁ 
ବହୁ କଟକଣା ଜାରି କରିଛନ୍ତି । ରାଜ୍ୟର ଶକ୍ତିପୀଠମାନଙ୍କରେ 
ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା ବିଭିନ୍ନ ରୀତିନୀତିରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ନବମୀରେ ' ନବରାତ୍ର ପୂଜା” ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣରେ 
ବର୍ଚ୍ରିତ ଅଛି । ନଅଟି ନାମରେ ନବଦୁର୍ଗା ପୂଜା ବିଧ୍‌ ହୁଏ । 
ଦଶମୀରେ ବିଜୟା ଦଶମୀ ବା ଦଶହରା ଅନୁଷ୍ପିତ ହୁଏ । 
ଦଶହରା ଏକ ଗଣପର୍ବ ବା ସାର୍ବଜନୀନ ପର୍ବ । 


ପୂଜା ପାର୍ବଣ ଉସୁବ ଆମକୁ ସୁଖ ଶାନ୍ତି, ସମୃଛି ଓ 
ପ୍ରେରଣା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ସମସ୍ତେ ଏହାକୁ ମହା ଆନନ୍ଦରେ 
ପାଳନ କରନ୍ତି ଓ ପୂଜା ଆସିବ ବୋଲି ବର୍ଷକ ଆଗରୁ ସଜବାଜ 
ହୁଅନ୍ତ । ଭକ୍ତ ଭ।ବରେ ନିଷ୍ଠା ଓ ଆନ୍ତରିକତ। 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ବର୍ତମାନ ବ୍ୟୟ ବହୁଳ ମୂଭି ଓ 
ତୋରଣ ସହ୍ଜାର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି । ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ଓ ପାରଂପରିକ ଶୈଳୀରେ ପୂଜା ପାଳନ କରାଗଲେ ଏହା 
ଅଧୁକ ରୁଦ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇପାରିବ । 


ପରିଶେଷରେ ଏଠିକି ପ୍ରାର୍ଥନା, ଜଗତ୍‌ଜନନୀ ମା” ତୁମେ 
ଧରାପୃଷ୍ଠରେ ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇ ସବୁପ୍ରାଣୀଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ବିଧାନ 
କରୁଥାଅ । 


ଉଚ୍ଚ ମାଧ୍ଯମିକ ଶିକ୍ଷା ପରିଷଦ 
ଭୁବନେଶ୍ବର 


ଏ. ଏ. ଏ. 
+୬  ₹+୬ ` + * 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ଧପ୍‌ ପପ. 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଶ୍ରୀମଦୂ ଦେବୀ ଭାଗବତରେ ଶ୍ରୀରାଧା 


ଭାରତୀୟ କାବ୍ୟ ପୁରାଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦୁଇଟି 
ମହାକାବ୍ୟ ଓ ଗୋଟିଏ ପୁରାଣ ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନକୁ ବହୁ 
ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛନ୍ତି । “'ରାମାୟଣ” ଏବଂ 'ମହାଭାରତ” 
ଦୁଇଟି ମହାକାବ୍ୟ । କାବ୍ୟ ଦୁଇଟି ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ଅମୂଲ୍ୟ 
ସମ୍ପଦ । ଆଦି ମହାକାବ୍ୟ “ରାମାୟଣ” ପରିବାର ଓ ସଦାଚାରର 
କଥା କହିବାବେଳେ “ମହାଭାରତ” ସାମାଜିକ ଜନଜୀବନ ତଥା 
ତତ୍କାଳୀନ ଭାରତବର୍ଷର ରାଜନୈତିକ ଅବସ୍ଥାରୁ ଏକ ଚମତ୍କାର 
ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ଆମକୁ ମନେ ରଖିବାକୁ ହେବ ଏ 
ଦୁଇଟି ଗ୍ରନ୍ଥ ପୁରାଣ ନୁହଁନ୍ତି“ ମାତ୍ର ପୁରୁଣା କଥା ଉପରେ 
ଆଧାରିତ । ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତ ହେଉଛି ମହାପୁରାଣ । ଆମେ 
ଭାରତବାସୀ ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତ ମହାପୁରାଣ ଗ୍ରନ୍ଥକୁ ଭଗବାନ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ସ୍ଥାନ ଦେଇଛୁ । ହିନ୍ଦୁମାନେ ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତ 
ମହାପୁରାଣକୁ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଂକ ସ୍ଥାନରେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ 
ଗ୍ରନ୍ଥକୁ ରଖି ଦେବତା ବୋଲି ପୂଜା କରି ଆସିଛନ୍ତି । 


ଭାରତୀୟ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ମହାପୁରାଣମାନଙ୍କର 
ସଂଖ୍ୟା ହେଉଛି ଅଠର । ବହୁ ପୁରାଣ ଓ ଉପପୁରାଣ ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି । ଅଷ୍ଟାଦଶ ମହାପୁରାଣ ଭିତରେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ 
ମହାପୁରାଣର ସ୍ଥାନ ବହୁ ଉଚ୍ଚରେ । ସେହିଭଳି ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ଭାଗବତ ହେଉଛି ଶ୍ରୀମଦୂ ଦେବୀ ଭାଗବତ । 


ଶ୍ରୀମଦୂ ଦେବୀ ଭାଗବତ 


ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଶାକ୍ତ ଭକ୍ତମାନେ ଏହାକୁ ଶାକ୍ତ ଭାଗବତ 
ବା ଦେବୀ ଭାଗବତ କହି ଆସିଛନ୍ତି । ତତ୍ତ୍‌ ଚିନ୍ତକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ବସ୍ତୁତଃ ଦୁଇ ଭାଗବତ ମିଳିଯାଇ ଗୋଟିଏ ଭାଗବତକୁ ପୂର୍ଣ୍ତ 


ପଣ୍ଡିତ ଡକ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟମଣି ଖୁଣ୍ଢିଆ 


କରୁଛନ୍ତି । ଯେପରି ବାମାଂଗର ମିଳନରେ ଗୋଟିଏ ମହାକାୟର 
ପୂର୍ଭି ହୁଏ, ସେଇଭଳି ଦୁଇ ଭାଗବତ ଏକ ପରମତତ୍ସ୍ଵଙ୍କର 
ବାମ ତଥା ଦକ୍ଷିଣ ଅଂଗର ପୂରକ ଅଟନ୍ତି । ଦୁଇଟି ଯାକ ଗ୍ରନ୍ଦ୍ର 
ଏକମାତ୍ର “ଂପରମ-ତତ୍ତ୍‌'ର ବୋଧକ ଭାବରେ ଭିନ ଭିନ୍ନ ନାମ 
ରୂପ-ଗୁଣ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଲୀଳା କଥା ଓ ମହିମା ଆଦିର ପ୍ରତିପାଦନ 
କରୁଛନ୍ତି । ଦୁଇଟିଯାକ ମହାପୁରାଣର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି 
ପରମାତ୍ସା ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଜୀବାତ୍ଣାଙ୍କୁ ଏକାତ୍ସ କରି ଯୋଡ଼ିଦେବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ଅଭୀଷ୍ଟ ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି 
ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଅନୁପ୍ରେରିତ ବା ତତ୍ପର କରିବା । 


ଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନର ଏ ବିଶେଷତା ହେଉଛି 
ଯେ ଏଥରେ ସଚିଦାନନ୍ଦ ପରାପର ବ୍ବହ୍ମଙ୍କର ମାତୃ ରୂପରେ 
ଆରାଧନା କରାଯାଇଛି । ଏ ଆରାଧନା କହଜ୍ପିତ ଆରାଧନା 
ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଏଠାରେ ଅନନ୍ତ ଅଦଭୁତ ମାତୃ ରୂପରେ ଶୁଦ୍ଧ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦମୟ ପରାପ୍ନର ତତ୍କ୍‌ ହୁଁ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ମାତୃ ରୂପରେ ଆରାଧନା ଗୋଟିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କଥା । ସନ୍ତାନ ପାଇଁ ମାତା ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍‌କ ନିକଟ 
ଓ ସହଜ ସ୍ନେହରେ ଦ଼ବିତ ହୁଏ । ପୁତ୍ର କୁପୁତ୍ର ହୋଇପାରେ 
କିନ୍ତୁ ମାତା କେବେ କୁମାତା ହୋଇପାରେନା । ସେ ତ ଅବିରିତ 
ଭାବରେ ବାସ୍ଥଲ୍ୟସୁଧା ଧାରାରେ ନିଜ ସନ୍ତତିର ଜୀବନକୁ 
ଅଭିଷିକ୍ତ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଦିଏ । 

ଦେବୀ ଭାଗବତ ସେଇ ମାତୃତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ ଏକ 
ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଗ୍ରନ୍ଥ । ଶ୍ରୀମଦ ଭାଗବତରେ ବାରଟି ସ୍କନ୍ଧ ଅଛି 
ଶ୍ରୀମଦୂ ଦେବୀ ଭାଗବତରେ ମଧ୍ଯ ବାରଟି ସ୍କନ୍ଧ ରହିଛି 


(୧୦୬ ୮୮ ଓ ୭ ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଭାଗବତର ବକ୍ତା ହେଉଛନ୍ତି ସୂତ ମହର୍ଷି । ନୈମିଷାରଣ୍ୟରେ 
ଶୌନକାଦି ରଷିମାନଙ୍କ ଆଗରେ ମହଷି ସୂତ ଭାଗବତର ଲୀଳା 
ଓ ତତ୍ତ୍‌ ବଖାଣିଛନ୍ତି । ଦେବୀ ଭାଗବତର ବକ୍ତା ମଧ୍ଯ ମହଶଷି 
ସୂତ । ମୁନିମାନଂକର ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ବ୍ୟାସ ଜନ୍ମେଜୟ 
ସମ୍ବାଦରେ ଦେବୀ ଭାଗବତର କଥା ଓ ତଥ୍ୟକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିଛନ୍ତି । 

ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତରେ “ନାରାୟଣଂ ନମସ୍କତ୍ୟ ନରଂ 
ଚୈବ ନରୋଭ୍ତମମ୍‌” ଶ୍ଳୋକରୁ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ବେଳେ ଦେବୀ 
ଭାଗବତର ମାହାତ୍ସ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି 


ସୃଷ୍ଟୋ ଯା ସର୍ଗରୂପା ଜଗଦବନବିଧୌପାଳିନୀ 
ଯା ଚ ରୋଦ଼ୀ 
ସଂହାରେ ଚାପି ଯସ୍ୟା ଜଗଦିଦମଖିଳଂ 
କ୍ରୀଡ଼ନଂ ଯାଦ୍ଧପରାଖ୍ୟୀ । 
ପଶ୍ୟନ୍ତି ମଧ୍ୟମାଥୋ ତଦନୁଭଗବତୀ ବୈଖରୀ ବର୍ଣ୍ରାରୂପା 

ସାସ୍ମଦାଂବ୍‌ ଚଂ ପ୍ରସନ୍ନା ବିଧୂହରିଗିରିଶାରାଧ୍ତାଳଂକରୋତୁ । 
ପୁଣି ରହିଛି - 

ନାରାଣୟଂ ନମସ୍କତ୍ୟ ନରଂଚୈବ ନରୋତ୍ତମମ୍‌ 

ଦେବୀଝଂ ସରସ୍ଵତୀଂ ବ୍ୟାସଂ ତତୋଜୟମୁଦୀରୟେତ୍‌ । 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ସୃଷ୍ଟିକାଳରେ ସର୍ବଶକ୍ତି । ସ୍ଥିତିକାଳରେ 
ପାଳନ ଶକ୍ତି ତଥା ସଂହାର କାଳରେ ରୁଦ଼ ଶକ୍ତିଂକର ରୂପରେ 
ରହନ୍ତି । ଏ ଚରାଚର ଜଗତ ଯାହାଙ୍କର ମନୋରଂଜନର ସାମଗ୍ରୀ 
ଅଟେ । ପରା, ପଶ୍ୟଯନ୍ତୀ, ମଧ୍ମମା ଏବଂ ବୈଖରୀ ବାଣୀ 
ରୂପରେ ଯିଏ ବିରାଜମାନ ହୁଅନ୍ତି ତଥା ବ୍ରହ୍ମା ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଶଂକରଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଯିଏ ଆରାଧୁତ ହୁଅନ୍ତି ସେଇ ଭଗବତୀ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି 
ଆମର ବାଣୀକୁ ସୁଶୋଭିତ କରନ୍ତୁ । ଭଗବାନ୍‌ ନାରାୟଣ 
ନରଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବତୀ ସରସ୍ଵତୀ ଏବଂ ମହାଭାଗ 
ବ୍ୟାସଜୀଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରି ଏ ଦେବୀ ଭାଗବତ ନାମକ 
ବିଜୟଗାଥାର ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଦେବୀ ଭାଗବତର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟ ପୂର୍ବରୁ ଦେବୀ 
ଗାୟତ୍ରୀ ଦିଆଯାଇଛି । ଯଥା- ଓଁ ସର୍ବଚୈତନ୍ୟରୂପାଂ ତାମାଦ୍ୟାଂ 
ବିଦ୍ୟାଂ ଚ ଧୀମହି ବୁଝ୍ଧିଂ ଯା ନଃ ପ୍ରଚୋଦୟାତ୍‌ । 


ଯିଏ ସର୍ବ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପା, ଆଦି ଅନ୍ତରୁ ରହିତ ଏବଂ 
ବ୍ରହ୍ମ ବିଦ୍ୟା ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଭଗବତୀ ଜଗଦମ୍ବିକା- ତାଂକର ଧ୍ଧାନ 
କରୁଛୁ । ସେ ମୋର ବୁଦ୍ଧିକୁ ତୀକ୍ଷ୍ଣ କରନ୍ତୁ । 


ଏପରି ଏକ ସୂଚନା ଦେବାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଶ୍ରୀମଦବ 
ଭାଗବତର ଧାରା ଓ ଶ୍ରୀମଦୁୂ ଦେବୀ ଭାଗବତର ଧାରା 
ଏକାପରି । 


ରାଧା- ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତରେ ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କର ନାମ ନାହିଁ । 
ସାଧାରଣ ଲୋକେ କହନ୍ତି, “ରାଧା ନାହାଁନ୍ତି” | 


ଶ୍ରୀ ବିଶ୍ମନାଥ ଚକ୍ରବର୍ତୀ ଟୀକାକାର କହନ୍ତି- 

ଭାଗବତର ଶ୍ଳଵୋକାଂଶ- 

ଅନୟାଦ୍ଧରାଧୂତୋ ନୂନଂ ଭଗବାନ୍‌ ହରିରୀଶ୍ମରଃ 
(୧୦/୩୦/୨୮) 


ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର କହିଛନ୍ତି ଯେଉଁ ଗୋପୀଟି କୃଷ୍ଣଂକ ସହିତ 
ଯାଇଛି ତାହାଦ୍ବାରା ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଶ୍ଚୟ ଆରାଧ୍‌ତା 
ହୋଇଥ୍‌ବେ । ଯିଏ ଆରାଧନା କରିଛି- ତାକୁ ରାଧା 
କୁହାଯାଇପାରେ । ସେ ଗୋପୀ ଜଣକ ନିଶ୍ଚୟ ରାଧା । 


ମାତ୍ର ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତକାର ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ସେହି 
କୃଷ୍ଣାନୁସାରିଣୀ ଗୋପୀକୁ ବୃନ୍ଦାବତୀ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ଦଶମସ୍କନ୍ଧ ୩୦ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ କହିଛନ୍ତି- 


ଗୋପୀଏ ବୃନ୍ଦାବତୀ ନାମେ / ଥୁଲା ଯେ କୃଷ୍ଣ ସନ୍ନିଧାନେ 
ପୂର୍ବେ ଯେ ଅଛି ତପ କରି / ଗୋବିନ୍ଦ ତା'ର ଭୁଜ ଧରି 
ଛନ୍ଦିଲେ ଗୋପୀଙ୍କର ମନ / କୃଷ୍ଣ ହୋଇଲେ ଅନ୍ତର୍ଵାନ । 


ସମାଲୋଚନାମାନଙ୍କ ମତରେ ସେ ଗୋପୀ ହେଉଛନ୍ତି 
ବୃନ୍ଦାବତୀ” । ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ରାଧାଂକୁ ବୃନ୍ଦାବତୀ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି, କାରଣ ବ୍ରହ୍ମବୈବର୍ଭ ପୁରାଣରେ ରାଧାଂକର 
୧୬ ଗୋଟି ନାମ ଅଛି । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜନ୍ମ ଖଣ୍ଡ ୧୭ ଅଧ୍ଧାୟରେ 
ନାରାୟଣ କହିଛନ୍ତି- 


ରାଧା ରାସେଶ୍ବରୀ ରାସବାସିନୀ ରସିକେଶ୍ଵରୀ 
କୃଷ୍ଣ ପ୍ରାଣାଧ୍କା କୃଷ୍ଣପ୍ରିୟା କୃଷ୍ଣ ସ୍ଵରୂପିଣୀ, 
କୃଷ୍ଣବାମାଂଶ ସମ୍ଭୂତା 
ପରମାନନ୍ଦ ରୂପିଣୀ, କୃଷ୍ଣା ବୃନ୍ଦାବନୀ( ତୀ) ବୃନ୍ଦା 


ମା 9 % ଓ ˆ (୧୦୭) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବୃନ୍ଦାବନ ବିନୋଦିନୀ, ଚନ୍ଦ୍ରାବତୀ 
ଚନ୍ଦ୍ରକାନ୍ତା ଶତଚନ୍ଦ୍ର ନିଭାନନା, 
ନାମା ତ୍ୟୋତାନି ସାରାଣି ତୋଷାମଭ୍ୟନ୍ତରାଣି ଚ 
ଅସ୍ତି ବୃନ୍ଦାବନଂ ଯସ୍ୟାସ୍ତେନ ବୃନ୍ଦାବନୀ ( ତୀ) ସ୍ମୃତା 


ବୃନ୍ଦାବନ ଯାହାର ଅଛି ସେ ବୃନ୍ଦାବତୀ । ( ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ସହିତ ବିହାର ନିମିତ୍ତ ବୃନ୍ଦାବନ ଯାହାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଭୂମି) ତେଣୁ 
ସେ ବୃନ୍ଦାବତୀ ନାମରେ ପରିକୀଉିତା । ( ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦ କଳ୍ପଦ୍ରୁମ ) 
ଏହି ଅର୍ଥକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ରାଧାକୁ ବୃନ୍ଦାବତୀ 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କ ମତକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଗଲେ ବୃନ୍ଦାବତୀ ହିଁ ରାଧା । 


ଶ୍ରୀମଦୂ ଦେବୀ ଭାଗବତରେ ଶ୍ରୀରାଧା 


ଶ୍ରୀମଦୂ ଦେବୀ ଭାଗବତରେ ଶ୍ରୀରାଧାଂକ ସଂପର୍କରେ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ଶ୍ରୀରାଧାଂକ ସଂପର୍କରେ 
ଏକ ମୌଳିକ ଧାରଣା ଦିଏ । ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କ ନାମ ଆସିଛି ଦେବୀ 
ଭାଗବତର ନବମ ସ୍କନ୍ଧରେ । ନବମ ସ୍କନ୍ଧରେ ସୂତମୁନି 
ଶ୍ରୀନାରାୟଣଙ୍କ ମୁହଁରେ କୁହାଯାଇଥୁବା କଥାକୁ ଉଦ୍ଧାର 
କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀନାରାୟଣ କହୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଦେବର୍ଷି ନାରଦ 
ଶୁଣୁଛନ୍ତି । ନାରଦ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପଚାରିଛନ୍ତି- ମହାରାଜ ! ସୃଷ୍ଟିର 
ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବତୀ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି କିପରି ପ୍ରକଟ ହେଲେ ? 
ଦେବୀ ପଞ୍ଚବିଧ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହେବାର କାରଣ କ'ଣ ? 
ସଂସାରରେ ପ୍ରାଣୀ ଯାହାର ଅଂଶରୁ ଉପ୍ନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି ତାଂକୁ 
ତ୍ରିଗୁଣାମୟୀ କୁହାଯାଇଛି । ମତେ ସେହି ଦେବୀଙ୍କର ଚରିତ୍ର 
ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ କୁହନ୍ତୁ । 


ଶ୍ରୀନାରାୟଣ ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଯାଇ ବଡ଼ ସୁନ୍ଦର 
ଭାବରେ କହିଛନ୍ତି, ନାରଦ ! ଆତା, ଆକାଶ, କାଳ, ଦିଗ, 
ବିଶ୍ନଗୋଲକ ତଥା ଗୋଲକଧାମ ଏସବୁ ନିତ୍ୟ ଅଟେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏମାନଙ୍କର ବିନାଶ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଏମାନେ କେବେ ଅନନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହଁ । ଗୋଲକଧାମ ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ଧାମ ଅଛି, ତା'ର 
ନାମ ବୈକୁଣ୍ଠ । ଏହି ବୈକୁଣ୍ଠ ହେଉଛି ପରମାତ୍ସାଙ୍କର ନିତ୍ଯ 
ଧାମ । ପରମାତ୍ମଜାଂକ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରହିଥାଆନ୍ତି ମୂଳ 
ପ୍ରକୃତି । ପରମାତ୍ମାକୁ ପ୍ରକୃତିର ସହଯୋଗ ନମିଳିଲେ ସେ 
ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଯାହାଂକ ସାହାଯ୍ୟରେ ଶ୍ରୀହରି 


ସବୁବେଳେ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ହୋଇ ରହିଥାଆନ୍ତି, ସେହି ମୂଳପ୍ରକୃତି 
ହେଉଛନ୍ତି ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପା । ଏହି ପ୍ରକୃତିରେ ତିନିଗୋଟି ଗୁଣ 
ଅଛି । ଯଥା- ବାକ୍‌ଚାତୁରୀ, ଶକ୍ତି, ପରାକ୍ରମ, ପ୍ରକୃତି 
ପରମାତ୍କ।୨କଠା।ରେ ଏହି ତିନିଗୁଣକ୍ୂ ସନ୍ନି ବେଶିତ 
କରିଦେଇପାରେ । ଏଣୁ ଏ ପ୍ରକୃତିକୁ ଶକ୍ତି ଦେବୀ କୁହାଯାଏ । 
ଜ୍ଞାନ, ସମୃଦ୍ଧି, ସମ୍ପଭ୍୍‌ ଯଶ, ବଳ ଏବଂ ଏାଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୃତି 
ଭଗଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଂକର ନାମ 
ଭଗବତୀ ଶକ୍ତି । 


ପରମାତ୍ଜା ଭଗବତୀ ପ୍ରକୃତିଂକ ସହିତ ବିଦ୍ୟମାନ 
ରହୁଥୁବାରୂ ତାଂକୁ ଭଗବାନ୍‌ କୃହାଯାଏ । ଉପରେ 
କୁହାଯାଉଥୁବା ଛଅଗୋଟି ଶବ୍ଦକୁ “ଭଗ” କୁହାଯାଏ । ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଶକ୍ତି ରୂପରେ ଯାହା ଭିତରେ ବିଦ୍ୟମାନ ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
“ଭଗବାନ୍‌ | 


ଏହି ଭଗବାନ ନିରାକାର... ପୁଣି ସାକାର | ତାଂକର 
ନିରାକାର ରୂପଟି ପରମଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ । ଏ ତେଜୋମୟ ମଣ୍ଡଳର 
ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ବିରାଜମାନ କରନ୍ତି । ସେ ସ୍ଵେଚ୍ଛାମୟ ସର୍ବରୂପ 
ଏବଂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କାରଣର କାରଣ । 


ଯେତେବେଳେ ସେ ସାକାର ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହେବାକୁ 
ଇଚ୍ଛା କରିଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେ ତାଂକର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର 
ଓ ମନୋମୁଗ୍‌ଧକର ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଦେବୀ ଭାଗବତ ଏହି ସାକାର ପୁରୁଷଂକର ସୁନ୍ଦର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ତାଂକୁ “କୃଷ୍ଣଂ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଦେବୀ ଭାଗବତର 
ସ୍ରଷ୍ଟୀ ବ୍ୟାସଂକ ମତରେ “କୃଷି” ଭକ୍ତି ପରକ ଏବଂ “ନ” ତଦ୍ଧାସ୍ଯ 
ପରକ । ଏଣୁ ଭକ୍ତି ଏବଂ ଦାସ୍ୟଭାବ ଦେବାର ଯୋଗ୍ୟତା 
ଯାହା ପାଖରେ ଅଛି ତାଂକୁ “କୃଷ୍ଣ” କୁହାଯାଏ । ସେଇଥୁପାଇଁ 
ସମ୍ଭବତଃ ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତ କହିଛନ୍ତି- 


କୃଷ୍ଣସ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟମ୍‌ । 


ଏ କୃଷ୍ଣ ଦ୍ଵାପରର ବାସୁଦେବ କୃଷ୍ଣ ବା ନନ୍ଦନନ୍ଦନ 
କୃଷ୍ଣ ନୁହଁନ୍ତି । ଦେବୀ ଭାଗବତଂକ ମତରେ କୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି 
ଆଦି ପୁରୁଷ । ତାଙ୍କ ଭିତରେ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ଇଚ୍ଛା ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଅନ୍ତେ ସେ ନିଜ ରୁଚି ଅନୁଯାୟୀ ନିଜ ବିଗ୍ରହକୁ ଦୁଇ ଭାଗ 
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କରି ଦେଇଛନ୍ତି । ବାମାଂଶ ଭାଗକୁ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ଦକ୍ଷିଣାଂଶ ଭାଗକୁ 
ପୁରୁଷ କୁହାଯାଇଛି । ଏ ସୁନ୍ଦରୀ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଏକ 
ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦିଆଯାଇଛି । ପୁରୁଷଭାଗଟି ସ୍ତ୍ରୀ ଭାଗ ସହିତ 
ରାସକ୍ରୀଡ଼ା କରିବାକୁ ଲାଗିଛନ୍ତି। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପୁରୁଷ ନାରୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବାମାଙ୍ଗ ସମ୍ଭୁତା ସ୍ତ୍ରୀ ସହିତ ସହବାସ 
କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅସହ୍ୟ ତେଜ ଯୋଗୁଁ ଦିବ୍ୟ ଝାଳ 
ବହିବାକୁ ଲାଗିଛି । ଏହି ଶ୍ରମଜଳ ହୋଇଛି ବିଶ୍ବଗୋଲକ । 
ନିଃଶ୍ବାସ ବାୟୁ ରୂପରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ସେହି ବାୟକୁ 
ନେଇ ଏ ସାରାଜଗତ ତଥା ଜୀବଜଗତ ବଂଚିଛି । ପୁଣି ଏହି 
ବାୟୁର ବାମାଂଗରୁ ଗୋଟିଏ ସ୍ତ୍ରୀ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ସେହି ସ୍ତ୍ରୀଠାରୁ 
ପାଞ୍ଚପୁତ୍ର ଜନ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ହେଲେ- ପ୍ରାଣ, ଅପାନ, 
ସମାନ, ଉଦାନ ଏବଂ ବ୍ୟାନ | ଏହି ପୁତ୍ରମାନେ ପଞ୍ଚପ୍ରାଣ 
ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଏହି ଝାଳରୁ ଜଳର ଦେବତା ବରୁଣଂକର 
ଜନ୍ମ ହୋଇଛି । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଂକ ସହିତ ସହବାସ ଯୋଗୁଁ ମୂଳ ପ୍ରକୃତିର 
ଗର୍ଭରେ ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପଭି ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଦେଖାଯାଇଛି ଏବଂ 
ଶହେ ମନ୍ନନ୍ତର ପରେ ସେ ସ୍ତ୍ରୀର ଗର୍ଭରୁ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵଣ୍ଟ୍ତରଂଗର 
ପ୍ରକାଶମାନ ବାଳକ ଅଣ୍ଡାକାରରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି । ପ୍ରକୃତି 
ରୂପିଣୀ ସ୍ତ୍ରୀ ସେ ବାଳକକୁ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଗୋଲକର ଅଗାଧ ଜଳରେ 
ଭସାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରକୃତିଂକର ଏହି ଆଚରଣରେ 
କ୍ଷୁବ୍ଧ ହୋଇ ଅଭିଶାପ ଦେଇଛନ୍ତି- ଆଜିଠାରୁ ତୁ ସନ୍ତାନହୀନା 
ହୋଇରହିବୁ । ତୋ ଅଂଶରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ 
ସୃଷ୍ଟି ହେବ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପାଦନ କରି ପାରିବେ 
ନାହଁ । 

ସେହି ଦେବୀଙ୍କର ଜିହ୍ସାର ଅଗ୍ରଭାଗରୁ ଲାଳଧାର ବହି 
ତହିଁରୁ ଯେଉଁ ପରମ ରୂପବତୀ କନ୍ୟାର ଜନ୍ମ ହେଲା, ସେ 
ହୋଇଛନ୍ତି ସରସ୍ଵତୀ । ତାଂକର ଦୁଇ ହସ୍ତରେ ବୀଣା ଏବଂ 
ପୁସ୍ତକ ଶୋଭା ପାଇଛି । ସେ ହୋଇଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ । ସରସ୍ବତୀଙ୍କ କବଚରେ ବ୍ରହ୍ମାଂକ ମୁହଁରେ 
ତ ଅନେକ କଥା କୁହାଯାଇଛି । ତେବେ ଏହି ଶ୍ଳୋକାଂଶଟିକୁ 
ନିଆଯାଇପାରେ- 


ଧୃତ୍ଵା ବେଦବିଭାଗଂ ଚ ପୁରାଣାନ୍ୟଖିଲାନି ଚ 
ଚକାର ଲୀଳାମାତ୍ରେଣ କୃଷ୍ଣ ଦ୍ଵୈପାୟନ ସ୍ଵୟମ୍‌ । 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଂକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି କୃଷ୍ଣ ଦ୍ବୈପାୟନ ବ୍ୟାସ 
ବେଦର ବିଭାଗ କଲେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପୁରାଣକୁ ରଚନା କଲେ । 
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ପୁଣି କିଛି କାଳ ଅନ୍ତେ ସେହି ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ଦୁଇଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । ବାମଭାଗରୁ “କମଳା” ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣ 
ଭାଗରୁ “ରାଧୂକା” ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଡାହାଣ 
ଅଂଗରୁ ଦ୍ବିଭୁଜ ପୁରୁଷ ଓ ବାମଅଂଗରୁ ଚତୁର୍ଭୁଜ ପୁରୁଷଂକର 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଦ୍ବିଭୁଜ ପୁରୁଷଂକର ନାମ ସେହି ' କୃଷ୍ଣ” ରହିଛି 
ଓ ଚତୁର୍ଭୁଜ ପୁରୁଷ ହୋଇଛନ୍ତି ବିଷ୍ଣୁ ବା ନାରାୟଣ । ସରସ୍ଵତୀ 
ଏବଂ କମଳାଂକୁ ଶ୍ରୀବିଷ୍ଣୁଂକ ସହିତ ଅବସ୍ଥାନ କରିବାକୁ ଆଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି କୃଷ୍ଣ । ମୂଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ଦେଇଥୁବା ଅଭିଶାପ ଫଳରେ 
ତାଂକ ଅଂଶରୁ ଜାତ ହୋଇଥୁବା ଦେବୀମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଃସନ୍ତାନ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଗୋଲକେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଆଦେଶରେ ରାଧୁକା 
ବା ରାଧା ହୋଇଛନ୍ତି ତାଂକର ଲୀଳାସଂଗିନୀ । 


ଚତୁର୍ଭୁଜ ନାରାୟଣଂକର ଅଂଗରୁ ଚ ତୁର୍ଭୂଜ ଧାରଣ 
କରିଥୁବା ବହୁ ପାର୍ଷଦ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି କମଳା 
ବା ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଅଂଗରୁ କୋଟି କୋଟି ଦାସୀ ଜନ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଏହାପରେ ଗୋଲକେଶ୍ଵର ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଲୋମ 
କୂପରୁ ଅସଂଖ୍ୟ ଗୋପ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ଅବସ୍ଥା, ତେଜ, 
ରୂପ, ଗୁଣ ବଳ ଏବଂ ପରାକ୍ରମରେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସମାନ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେହି ଗୋପମାନଙ୍କୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ନିଜର ପାର୍ଷଦ କରିଦେଇଛନ୍ତି । ଲୀଳାସଂଗୀ କରିନେଇଛନ୍ତି । 


ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କର ଲୋମ କୂପରୁ ବାହାରି 
ଆସିଛନ୍ତି ବହୁ ଗୋପକନ୍ୟା । ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ରାଧାଂକ 
ପରି ଜଣା ପଡ଼ୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ରନ୍ୂମୟ ଆଭୂଷଣରେ 
ଭୂଷିତା । ସେହି ମଧୁର ଭାଷିଣୀ କନ୍ୟାମାନଂକୁ ଶ୍ରୀରାଧା ନିଜର 
ଦାସୀ କରି ନେଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ରନ୍ରମୟ ଆଭୂଷଣ 
ଭୂଷିତ ଥୁଲେ । ସେମାନଂକ ପାଖରେ ସଦା ତାରୁଣ୍ୟ ରହିଥୁଲା । 
ସେମାନେ ସବୁବେଳେ ତରୁଣୀ ହୋଇ ରହିଥିଲେ । କିନ୍ତୁ 
ପରମାତ୍ମା ପରମ ପୁରୁଷଂକ ଅଭିଶାପରୁ ସେମାନେ ନିଃସନ୍ତାନ 
ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ପସି ପପ. 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଏବେ ଆମେ ପୁଣିଥରେ ଯିବା ସେହି ପରିତ୍ୟକ୍ତ ବାଳକ 
ନିକଟକୁ, ଯାହାକୁ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଂଃକ ସହିତ ସହବାସ 
କରି ଗର୍ଭରେ ଧାରଣ କରି ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ଅଣ୍ଡା ଆକାରରେ ଜଳକୁ 
ଫିଙ୍ଗି ଦେଇଥୁଲେ, ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ନାରଦଂକୁ ନବମ ସ୍କନ୍ଧର 
ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟରେ କହିଛନ୍ତି, ହେ ନାରଦ ! ଅଣ୍ଡାକାର ସେହି 
ସନ୍ତାନ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଆୟୁକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ଗୋଲକ ଜଳରେ 
ଭାସୁଥିଲା । ପୁଣି ସମୟ ପୂରା ହୋଇ ଯିବା ପରେ ସହସା 
ଦୁଇ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଇଛି । ଗୋଟିଏ ରୂପରେ 
ଅଣ୍ଡାକାରରେ ରହିଯାଇଛି । ଅନ୍ୟ ଅଂଶଟି ଶିଶୁ ରୂପରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛି । ସେ ଶିଶୁର ତେଜ ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟର 
କାନ୍ତିକୁ ନିନ୍ଦା କରିଛି । ମାଆଂକର କ୍ଷୀର ନମିଳିବାରୁ କିଛି 
ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କାନ୍ଦିଛି । ମାତାପିତା ତ ତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଥୁଲେ । 
ଯିଏ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସ୍ଵାମୀ ସେ ଅନାଥ ପରି ଆଶ୍ରୟ ପାଇବା 
ଇଚ୍ଛାରେ ଉପର ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ପକାଇଛନ୍ତି । ତାଂକର ଆକୃତି 
ଥଲା ସ୍ଥଳ । ତେଣୁ ତାଂକୁ କୁହାଗଲା, “ମହାବିରାଟ” ଏ ବାଳକ 
ତେଜରେ ପରମାତ୍ସା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଷୋଳ ଅଂଶ ସମାନ ଥୁଲା । 
ପରମାତ୍ଵା ସ୍ଵରୂପା ପ୍ରକୃତି ସଂଜ୍ଞାକା ରାଧାଂକଠାରୁ ଉପ୍ପନ୍ନ ଏହି 
ମହାନ୍‌ ବାଳକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ବର ଆଧାର । ତାଂକୁ 'ମହାବିଷୁ' 
କୁହାଯାଏ । ତାଂକର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋମକୂପ ମୂଳରେ ଯେତେ 
ବିଶ୍ବ ରହିଛି, ସେ ସବୁର ସଂଖ୍ୟା ଆକଳନ କରିବା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । 


ପାଠକମାନଂକ ସମ୍ମୁଖରେ ଏହିପରି ଗୋଟିଏ ତାତ୍ତ୍ଵ କ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ ରଖିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଆମ ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଯେଉଁ ରାଧାଂକୁ ଆମେ ଦେଖୁଛୁଁ ତାଂକର ସ୍ଵରୂପ 
କ'ଣ ସେ କଥା ଜାଣିବା ଆମ୍ଭମାନଂକର ବିଧେୟ । କାରଣ 
ଭାରତୀୟ ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରା ଓ ଧର୍ମଧାରାରେ ଶ୍ରୀରାଧାକୃଷ୍ଣଂକର 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ରହିଛି । ଭକ୍ତିର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସୋପାନକୁ ଗ୍ରାମୀଣ 
ଜୀବନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଶ୍ରୀରାଧା 
କୃଷ୍ଣଂକର ପ୍ରେମକୁ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ବହୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଦେବା 
ସଂଗେ ସଂଗେ ଶାସ୍ତ୍ରପୁରାଣ ଓ କବିମାନେ ରାଧାଂକ କଥା 
କହିବାବେଳେ ତାଂକୁ ପ୍ରେମର ପ୍ରତିମୂର୍ଭି କରି ସଜାଇଛନ୍ତି । 
ଆମ କବି ଅଭିମନ୍ୟୁ ସାମନ୍ତ ସିଂହାର ତ କହିଛନ୍ତି- 


ଅପ୍ରାକୃତ ପ୍ରେମମୂର୍ଭି ଜୟ ରାଧା ହରି 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ଲୀଳାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କର ଅବତରି । 
( ବିଦଗ୍ଧ ଚିନ୍ତାମଣି ) 
ଏହି ଅପ୍ରାକୃତ ପ୍ରେମମୂର୍ଭିଂକୁ ଆମ କବି ଓ ଗାୟକମାନେ 
ବେଳେବେଳେ ଗ୍ରାମୀଣ ସ୍ତ୍ରୀଟିଏ କରି ଛିଡ଼ା କରିଛନ୍ତି । ପୁଣି 
କେତେବେଳେ ସିଏ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି କାମପାଗଳିନୀ ବିଟପିନୀ 
ସ୍ତ୍ରୀଲୋକଟିଏ । କୌଣସି କୌଣସି ଲୁଚାଛପା ପ୍ରେମ କଥା 


କୁହାଗଲା ବେଳେ ଲୋକେ ରାଧାକୃଷ୍ଣଂକର ଉଦାହରଣ ଦେଇ 
କହନ୍ତି “ରାଧାକୃଷ୍ଣ ରାସଲୀଳା” ଚାଲିଛି ପରା । 


ଦେବୀ ଭାଗବତ ପାଠ କଲାବେଳେ ମନକୁ ଆସେ 
ଶ୍ରୀରାଧାଂକର ଉପ୍ଭିସ୍ଥଳ କେଉଁଠି ? ସେ କିଏ ? ସେ ଯେ 
ମହାବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଜନନୀ ସ୍ଵରୂପା, ସେହି ବିରାଟ ପୁରୁଷଂକର 
ଜନନୀ । ତେଣୁ ରାଧାତତ୍ତ୍କୁ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଆମକୁ 
ବହୁ ଶାସ୍ତ୍ର ଭିତରକୁ ଯିବାକୁ ହେବ । ତେବେ ବ୍ରହ୍ମ ବୈବର୍ଭ 
ପୁରାଣରେ ଶ୍ରୀରାଧାଂକର ଲୀଳା କଥା କୁହାଯାଇଛି । ହରିବଂଶ 
ପୁରାଣରେ ରାଧାଂକ ବିଷୟରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା 
ତାଂକର ଲୀଳାର କଥା । କୃଷ୍ଣଂକ ସହିତ ବୃନ୍ଦାବନରେ 
ପ୍ରେମଲୀଳାର ବିଭିନ୍ନ ପରିପ୍ରକାଶ । ଏ ସବୁ ଲୀଳା ଭିତରେ 
ଶ୍ରୀରାଧାଂକୁ ଚିହ୍ନିବାଟା ବଡ଼ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର । ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵମୟୀ ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵରୂପା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦକ୍ଷିଣାଂଗ ସମ୍ଭୂତା 
ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କର ଚରଣ ତଳେ ସହସ୍ର ପ୍ରଣିପାତ । 


ସହଯୋଗୀ ପୁସ୍ତକ 


ଶ୍ରୀମଦୂ ଦେବୀ ଭାଗବତ - ଗୀତା ପ୍ରେସ୍‌ 
ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତ ମହାପୁରାଣମ୍‌ - ଗୀତାପ୍ରେସ୍‌ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତ - ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ 

କୋଣାର୍କ ପଞ୍ଚସଖା ବିଶେଷାଙ୍କ 


ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ 
ବେଗନା, ଧନେଶ୍ବର, କୋରାଇ 
ଯାଜପୁର -୭୫୫୦୨୨ 


(୧୧୭୮ ୮୮ ଓ 9 ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ସବଂସହା ମଙ୍ଗଳକାରିଣୀ ମାଂ ଦୁର୍ଗା 


ସୃଷ୍ଟିର ଆଦିମ କାଳରୁ ମାନବ ଜାତି ମହାଶକ୍ତିଙ୍କୁ 
ଆରାଧନା କରି ଆସିଛି । ଜଗଜ୍ଜନନୀ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ଆଦିଶକ୍ତି, 
ସୃଷ୍ଟିକର୍ତ୍ରୀ । ସେ ମା” ଜନନୀ । ଶକ୍ତିମାତା । ସାର୍ବଜନୀନ 
ମାତୃହୃଦୟରେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଧରି ରଖିଛନ୍ତି ଧରାପୃଷ୍ଠରେ । 
ସେ ମହାମାୟା, ଜଗତ୍‌ ଜନନୀ ମଙ୍ଗଳକାରିଣୀ, ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ, 
ବିନାଶକାରିଣୀ । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି ¬ 


ଏସୃଷ୍ଟିସ୍ଥିତି ବିନାଶନୀ ଶକ୍ତିଭୂତେ ସନାତନୀ 
ଗୁଣାଶ୍ରୟେ ଗୁଣାମୟେ ନାରାୟଣୀ ନମୋସ୍ତୁତେ' | 


ଅର୍ଥାତ୍‌, ତୁମେ ସୃଷ୍ଟି ରକ୍ଷାକାରୀ, ପାଳନକାରୀ, ତୁମେ 
ସର୍ବଗୁଣର ଆଧାର ଏବଂ ସର୍ବଗୁଣମୟୀ ସର୍ବଶକ୍ତିର ଉତ୍ସ । 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ, ତୁମେ ନାରାୟଣୀ କୋଟି କୋଟି ନର 
ନାରୀଙ୍କର ବିନମ୍ର ପ୍ରଣତି ଦେବୀ । 


ଆମର ଆର୍ଯ୍ୟଭୂମି ଭାରତରେ ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ 
ହୋଇ ଆସୁଛି । ବେଦ ଉପନିଷଦ, ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଶକ୍ତିର 
ମହିମା ଆଲୋଚିତ ହୋଇଅଛି । ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବ ମତବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି- ସେ ଘୋର ଦୁର୍ଗତିରୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ରକ୍ଷାକରନ୍ତି ବୋଲି 
ସେ ଦୁର୍ଗା ନାମରେ ଭୂଷିତା । ଦାନବ ମହିଷାସୁର ଦେବଗଣଙ୍କ 
ସହିତ ମହାସମର କରି, ସମଗ୍ର ଅମରାବତୀକୁ ନିଜ ଆୟତକୁ 
ଆଣିପାରିଲା । ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଏରାବତ ହସ୍ତୀ, ଉଚୈଶ୍ରବା ଅଶ୍ଵ ଏବଂ 
ପାରିଜାତ ପୁଷ୍ପକୁ ନିଜେ ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ଆଗେଇ 
ଆସିଲା । ତା'ର ଅଚ୍ଟହାସ୍ୟରେ ଆକାଶ ପାତାଳ ପ୍ରକମ୍ପିତ 
ହେଲା। ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ତ୍ରିପୁରରେ ରଖେଇ ଦେବନାହିଁ ବୋଲି 
ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲା । ମହିଷାସୁରର ଅତ୍ୟାଚାରରେ ତ୍ରିଭୁବନ ଥରହର 
ହେଲା । ସମସ୍ତ ଦେବଗଣ ଦେବଦେବ ମହାଦେବ ଏବଂ 


କବିତା ଦେବୀ 


ଗୋଲକ ବିହାରୀ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଚରଣରେ ଶରଣ ପସି ମହିଷାସୁରର 
ଅତ୍ୟାଚାର ବିଷୟରେ ଅବଗତ କଲେ । ଏହା ଶୁଣି ମହେଶ 
ଏବଂ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ କ୍ରୁଧ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କଲେ । ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ସ୍ମରଣ ହେଲା, ଅତୀତରେ ମହିଷାସୁରର 
ତପସ୍ୟାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ, ତାକୁ ଅମର ବର ପ୍ରଦାନ 
କରିଥିଲେ । ସେ ତ୍ରିପୁରବିଜୟୀ ହୋଇପାରିବ । ତାକୁ କେହି 
ବିନାଶ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେ ମହିଷାସୁରର ନିଧନ 
ପାଇଁ ତପସ୍ୟା ବଳରେ ଜାଣିପାରିଲେ, କେବଳ ଗୋଟିଏ ନାରୀ 
ଦ୍ବାରା ତା'ର ମୃତ୍ୟ ସମ୍ଭବ । ସେ ନାରୀ କିଏ ? ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି 
କିପରି ହେବ ହ ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ, ମହେଶ୍ଵରଙ୍କ ପବିତ୍ର 
ଶରୀରରୁ ଉଗ୍ରତେଜ ନିସୃତ ହେଲା । ସମସ୍ତ ତେଜ ରଶ୍ମିରୁ 
ମହାମାୟା ଜ୍ୟୋତିଃମୟୀ ମା” ଦୁର୍ଗା ଆବିର୍ଭୂତା ହେଲେ । 


ମହିଷାସୁରର ବିନାଶ ପାଇଁ ମା” ଦୁର୍ଗା ସମସ୍ତ 
ଦେବଗଣଙ୍କୁ ଅସ୍ତ୍ର ମାଗିଥିଲେ । ଦେବତାମାନେ ଶକ୍ତିମୟୀଙ୍କୁ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ । ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରୁ ତେଜିୟାନ୍‌ କିରଣ, 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର କମଣ୍ଡଳୁ, ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଚକ୍ର, ଶିବଙ୍କଠାରୁ ତ୍ରିଶୂଳ, ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ବଜ୍ର, ବରୁଣଙ୍କ ଶଙ୍ଖ, ଅଗ୍ନିଙ୍କର ପ୍ରଜ୍ସଳନ ଶକ୍ତି, ବାୟୁଙ୍କର 
ଧନୁର୍ବାଣ, ଯମଙ୍କର କାଳଦଣ୍ଡ ପ୍ରଭୃତି ମହାମାୟା ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତିଙ୍କୁ 
ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ । ମା” ଦୁର୍ଗା ସକଳ ଶକ୍ତିର ଅଧିକାରିଣୀ 
ହୋଇପାରି ଥିଲେ । ପଶୁରାଜ ସିଂହ ଦେବୀଙ୍କର ବାହନ 
ହେଲେ । ମହା କୌଶଳ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିଦ୍ବଧାରା ସିଂହବାହିନୀ 
ମା” ଦୁର୍ଗା ଶମ୍ଭୁ, ନିଶମ୍ଭୁ ଏବଂ ଦୁର୍ମତି ମହିଷାସୁରକୁ ବିନାଶ 
କରି ଦେବତାମାନଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ କରିଥିଲେ ଏବଂ ତ୍ରିଭୁବନରେ 
ଶାନ୍ତି ବିରାଜମାନ କରିପାରିଥିଲେ । 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ଧସି (୦ ସଓ୪ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ ପବିତ୍ର ଦଶହରା ଦିବସରେ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାପୁରୁଷ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ମାତୃଶକ୍ତି ବନଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ସ୍ତୃତିକରି 
ମା'ଙ୍କର ଆଶିଷ ଭିକ୍ଷା ମାଗିଥିଲେ । ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ସମୀପରେ 
ମା” ଦୁର୍ଗା ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ପଚାରିଥିଲେ କି ଅଭୟ ବର 
ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବି । ଶ୍ରୀରାମ କହିଥିଲେ 


“ଆତଙ୍କ ନାଶିନୀ ବାରେ ମୋତେ ଦୟାକର 
ଏହି ବର ଆଜ୍ଞାହେଉ ଶ୍ରୀମୁଖେ ତୁମ୍ଭର 
ରାବଣକୁ ମାରିଣ ସୀତାଙ୍କୁ ଘେନିଯିବି 

ଅଯୋଧ୍ୟା ରାଜ୍ୟରେ ଯାଇ ଅଭିଷେକ ହେବି? | 


ପବିତ୍ର ଦଶହରା ପର୍ବ ଏକ ମହାନ୍‌ ପବିତ୍ର ପର୍ବ । 
ଏହି ବ୍ରତ ପାଳନ କଲେ ସିଵି ଲାଭ ହୁଏ । ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଦୂର 
ହୁଏ । ଶତ୍ରୁମାନେ ପରାଜିତ ହୁ ଅନ୍ତି । 


ଦ୍ଵାପର ଯୁଗରେ କଂସର ଅତ୍ୟାଚାରରେ ବସୁଧା ଅତିଷ୍ଠ 
ହୋଇ ପଡିଥିଲେ । ମା” ଦୁର୍ଗା ବିଜୁଳି କନ୍ୟା ସାଜି ମହା 
ପ୍ରତାପୀ କଂସାସୁରକୁ ବଧ କରି ଦେବତା ମାନବମାନଙ୍କର 
ମଧ୍ୟରେ ସୁଖ ଶାନ୍ତିର ଲହରୀ ଭରି ଦେଇଥିଲେ । ସେଥିପାଇଁ 
କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କର 
ଆରାଧନା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ । ଇତିହାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଛତ୍ରପତି ଶିବାଜୀ ମୋଗଲମାନଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରତିପକ୍ଷଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଶକ୍ତି ରୂପିଣୀ ମା” 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ପୂଜା ଆରାଧନା କରି ଜୟଯୁକ୍ତ ହୋଇଥିଲେ । ଚେଦି 
ବଂଶର ରାଜା ସୁରଥ ତତ୍‌କାଳୀନ କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରଥମେ 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ । ପ୍ରଥମେ ଘଟ ସ୍ଥାପନ କରି 
ଦେବୀଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରାଯାଉଥିଲା । ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଚୋଡଗଙ୍ଗ ଦେବ ପୁରୀରେ ଦୁର୍ଗା ପ୍ରତିମା ପୂଜା ଆରମ୍ଭ 
କରିଥିଲେ । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ମୃଣ୍ମୟୀ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଆରମ୍ଭ 
କରିଥିବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । 


ଓଡିଶାରେ ଧର୍ମ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରାରେ ଏବେ 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା କିମ୍ବା ଶାରଦୀୟ ପୂଜା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । ଏହି 
ପୂଜାରେ ରାଜ୍ୟରେ ଥିବା ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତିପୀଠଗୁଡିକରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 


ପୂଜା ସହିତ ମା” ଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ବେଶ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । 
ପୁରାଣରେ ବଣ୍ଠିତ ଅଛି- କୁମାରୀ ପୂଜା ଦୁର୍ଗାପୂଜାର ଏକ 
ମହତ୍ସ୍ଵପୂଣ୍ଟ ଦିଗ ଅଟେ । ନବମୀ ପୂଜା ଶେଷରେ କୁମାରୀମାନେ 
ନୂତନବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରି ଦେବୀ ମଣ୍ଡପରେ ପୂଜା କରିବାର 
ବିଧି ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି । ଦେବତାମାନଙ୍କ ସ୍ତୁତିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ 
ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ଦେବଗଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ କନ୍ୟା ରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତା 
ହୋଇଥିଲେ । ତେଣୁ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ କୁମାରୀ ପୂଜାର 
ପରମ୍ପରା ଚଳି ଆସୁଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ କନ୍ୟା ମଧ୍ୟ ମା'ଙ୍କ ଶକ୍ତି 
ଦ୍ଵାରା ଆଦୃତା । 


ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଅଲୌକିକ ରୂପ ପରିକଳ୍ପନା ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପାଇଁ ବିସ୍ମୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ପ୍ରତିବର୍ଷ ପାର୍ବଣରେ ମା” 
ଧର।ବତରଣ କରି ଭ୍ପୃଷ୍ଠକୂ ଓହୁ।ଇ ଆସନ୍ତି ତାଙ୍କ 
ସନ୍ତାନମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାକୁ । ସଭିଙ୍କୁ ସୁଖ ଶାନ୍ତି 
ଦେବା ସହ ପ୍ରେରଣା ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ । କାରଣ ସେ ସର୍ବଂସହା 
ମଙ୍ଗଳକାରିଣୀ ସର୍ବ ଶକ୍ତିମୟୀ ସଦା ସର୍ବଦା ଆନନ୍ଦମୟୀ 
ଦୁର୍ଗତିନାଶିନୀ ମା” ଦୁର୍ଗା । 

ମା” ଆଜି ଆସିଛନ୍ତି ଏ ଧରାପୃଷ୍ଠକୂ, ସମସ୍ତେ 
ଚଳଚଞ୍ଚଳ । ପ୍ରତି ପ୍ରାଣରେ ପୁଲକ ଜାଗି ଉଠୁଛି । ଜାତି, ଧର୍ମ 
ବର୍ଣ୍ଣକୁ ଭୁଲିଯାଇ ହାତରେ ଫୁଲ ଦୀପ, ଧୂପ ଧରି ଆବାହନ 
କରୁଛନ୍ତି, ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ଛଳଛଳ ନୟନରେ ମଥାପାତି 
ଅନାଇ ରହିଛନ୍ତି ମା”ଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହ ଏବଂ ଆଶିଷ ପାଇଁ । ହିଂସା, 
ଘୃଣା, କ୍ରୋଧ, ଭର୍ଷାକୁ ଆଜି ଦୂରକରି ପରସ୍ପର ସ୍ନେହ ପ୍ରମରେ 
ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଶିଷ ଦିଅ ମା” । ସାରା 
ବିଶ୍ବରେ ଶାନ୍ତି ବିରାଜମାନ କରୁ । ଶସ୍ୟ ଶ୍ୟାମଳା ଧରିତ୍ରୀ 
ହସିଉଠୁ । 


ହେ କରୁଣାମୟୀ, ମଙ୍ଗଳକାରିଣୀ ଦୁର୍ଗତିନାଶିନୀ ମା” 
ଏତିକି ତୁମ ପାଦ ପଦ୍ମରେ ଅଶ୍ରୂଳ ନିବେଦନ । 


ଅବସରପ୍ରାପ୍ତ ଶିକ୍ଷୟିତ୍ରୀ, ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖରପୁର 
ନୀଳାଦ୍ଧି ବିହାର, ଭୁବନେଶ୍ବର -୭୫୧୦୨୧ 


(୧୧୭୮ ୮୮ ଓ ଓ ୭ ୬୬୬ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଅଧୁନା ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ଓ ଚିନ୍ମୟୀ ମାତୃଶକ୍ତି 


ମାନବ ଏକ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ । ସେ ତାଂର କ୍ଲାନ୍ତ, 
ଶାନ୍ତ, ଅବସନ୍ନ ପ୍ରାଣକୁ ଶାନ୍ତିର କୈବଲ୍ୟ ଦେବାପାଇଁ ସମୟେ 
ସମୟେ ପରଃ୍‌ରା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ଏହି ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି ହେବା 
ପୂର୍ବରୁ ଅବସର ବିନେ।ଦନ, ଆମୋଦ ପ୍ରମୋଦ, 
ଧାରାବାହିକଭାବେ ହେବା ପରେ, ଏହା ଏକ ଉସ୍ବର ରୂପ 
ନେଇଥାଏ । ଉସ୍‌ବ ଯେତେବେଳେ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଏହା ପରମ୍ପରାର ରୂପ 
ନେଇଥାଏ । ପରମ୍ପରା ପୁଣି କ୍ରମଶଃ ବିଭିନ୍ନ ଦିଗକୁ ଶାଖା - 
ପ୍ରଶାଖା ମେଲାଇ, ଧର୍ମଭିଭିକ, ଜାତିଭିଭିକ, ରାଷ୍ଟଭିଭିକ 
ରୂପନେବାକୁ ଯାଏ । ଏହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଗୋଷ୍ଠୀ, ଧର୍ମ, ଜାତି, 
ରାଷ୍ଟ୍ର କ୍ରମ ଅଗ୍ରଗତି ଘଟାଇ ବିକାଶଧାରାକୁ ଉର୍ଦ୍ଧ ମୁଖୀ 
କରାଇଥାଆନ୍ତି । ସୁତରାଂ ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଅନ୍ତଚେତନାରୁ 
ଜନ୍ମ ନିଏ ପରମ୍ପରା । 


ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଏକ ଧର୍ମଭିଭିକରୁ ଜାତୀୟ ରୂପ ନେଇଛି । 
ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷର ହିନ୍ଦୁ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ବଉ୍ଭମାନ ଏହାକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ପର୍ବର ମାନ୍ୟତା ଦେବାକୁ ଶତତପ୍ବର ହୋଇ ଉଠିଛି । ସମାଜ 
ଏବଂ ସଂସ୍କୃତିର ଅନ୍ତଚେତନାରୁ ପାରମ୍ପରିକ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ବଉଁମାନ 
ଜନମାନସର ପୀୟୁଷପସରା ମେଲାଇ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇ 
ଉଠିଛି । 

ସେହିପରି ମାନବୀୟ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସଦପ୍ରବୃଭି 
ସଦୂଭାବନା ସୁସଂସ୍କାରର ଜାଗରଣ ଏବଂ ଆରୋପଣ ବିକାଶ 
ପାଇଁ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ସଙ୍ଗଠିତ ହୋଇଥାଏ, ଭାରତୀୟ ହିନ୍ଦୁ 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟଙ୍କ ପରମ୍ପରା ଧାରା ମଧ୍ଯରେ । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ 
ବର୍ଷକ ମଧ୍ଯରେ ଦୁଇଥର ଦୁ ଗାଁପୂଜାର ଅୟୋଜନ 


ପଣ୍ଡିତ ଅକ୍ଷୟ କୁମାର ପତି 


କରାଯାଇଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଶରତକାଳୀନ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଅପରଟି 
ବସନ୍ତକାଳୀନ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଅଟେ । ଏହାର ପରମ୍ପରା 
ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ଏବଂ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଅଟେ । ଶରତକାଳୀନ 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା ତ୍ରେତୟା ଯୁଗର ଯୁଗପୁରୁଷ ଅବତାରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ରାବଣର ନିଧନ ପାଇଁ ଆୟୋଜନ ହୋଇଥବା ସ୍ଥଳେ 
ବସନ୍ତକାଳୀନ ଦୁର୍ଗା।ପୂଜା ମହିଷାସୁର ନିଧନ ପାଇଁ 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆୟୋଜନ କରାଯାଇଥୁଲା । ଏଣୁ 
ଶରତକାଳୀନ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ବା ଚଇତି ଦୁର୍ଗା ପରମ୍ପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ 
ଅଟେ । ତେବେ ଶରତକାଳୀନ ଦୁର୍ଗାପୂଜା କିମ୍ବା ଚଇତି ଦୁର୍ଗା 
ଉଭୟ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଏକଧାରାରେ ସର୍ବସମ୍ମତ ଅଟେ । 


“ଦୃଷ୍ଟ ନିବାରି ସନ୍ଥ ପାଳୁ, ତୁ ନାଥ ପରମ ଦୟାଳୁ” 
ଏହି ଭାବଗତ ଧାରା ଅନୁଯାୟୀ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନ 
ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଇଂଗିତରେ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପୁରୁଷାକାର 
ଶକ୍ତିର ସଂଘର୍ଷ ଅବତାରଣା କରାଯାଇଅଛି । 


ତେବେ ଚିନ୍ମୟୀ ଶକ୍ତିମୟୀ ଦୁଗାଙ୍କର ପ୍ରସିଵି ଭାରତୀୟ 
ବୈଦିକ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ସଂସ୍କାରିତ ଓ ପରିମାର୍ଜିତ 
କରି ଆସୁଅଛି ଏବଂ ଆସୁଥୁବ, ଏଥୁରେ ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ ନାହିଁ । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଆତ୍ମାର ଅନ୍ତଃକରଣ ଚତୁଷ୍ଟୟ ଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ତାର କର୍ତବ୍ୟ ନିର୍ଦାରଣ କରିଥାଏ । ଯଥା- 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଚିତ ଓ ଅହଂକାର | ସୁତରାଂ ସେ ପ୍ରଥମେ ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ପାଥେୟ କରି ବାଣୀର ମୂଳ ଉପ୍ପଭ୍ଭି ସ୍ଥାନରେ ପହଂଚି 
ରତଧାରଣ ପୂର୍ବକ ସତ୍ୟର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିଥାଏ । ତତ୍‌ପରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରା । ଏହି ତଥ୍ୟ କେବଳ ବୈଦିକ 
ତତ୍ତ୍ଵରୁ ହଁ ସମ୍ଭବ ହାଇଥାଏ । 


ମା ୭ 9 ଓ ନାମା ୧୧୩ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ସଂସ୍କୃତିକୁ ପର୍ଯ୍ୟାୟକ୍ରମେ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରି ଦେଖିଲେ - ଏଥୁରେ ଚାରୋଟି ସଂସ୍କୃତି ମୁଖ୍ୟତଃ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଯଥା - ୧ - ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍ହୃତି ବା ( ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତି) ୨, ଇଉରୋପୀୟ ସଂସ୍କୃତି, ୩, ଇସଲାମୀୟ ସଂସ୍କତି, 
୪. ରଷୀୟ ସଂସ୍କୃତି | 


ବର୍ତମାନ ଆମ ସଂସ୍କତି ବା ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କୃତି ( ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତି ) ମଧ୍ଯରେ କିପରି ମନ୍ତ୍ରଶକ୍ତିର ବିନ୍ୟାସ ଘଟିଛି ବିଚାରକୁ 
ଅଣାଯାଉ । ଯଥା - ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କାତିର ମୂଳପିଣ୍ଡ, ରଖି, 
ମୁନି, ତପସ୍ଵୀ, ଜ୍ଞାନୀ, ବିଜ୍ଞ, ପରାଜ୍ଞବ୍ୟକିମାନଙ୍କ ନୀତି ଧାରାରୁ 
ସଂଗୃହୀତ ଲିପିବଦ୍ଧ ଟିପ୍ସ୍‌ଣୀ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଏକ ବିରାଟ ଆଦର୍ଶ ଓ ସୁଚିନ୍ତିତ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଭାବଧାରା ଉପରେ ଆଧାରିତ ଅଟେ । ଉକ୍ତ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଭାବଧାରାର ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ମନ୍ତ୍ର ମହାଶକ୍ତିର ସ୍ତମ୍ୃରଣ ଘଟିଅଛି । 
ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ କହିଲେ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ମହାସମୁଦୂର ଉଦ୍ଭାଳ 
ଉର୍ମିମାଳା ଚିର ଚଂଚଳ ସଂସ୍କାର ଗତିରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଉର୍ଵ୍ବଗାମୀ କରିତୋଳିଛି ବିଶ୍ବଦରବାରରେ । କାରଣ ଏହା 
ବହୁମୁଖୀ ସୁଚିନ୍ତିତ ଆଦର୍ଶବାଦ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ବ୍ୟାସ, 
ବଶିଷ୍ଟ, ମନୁ, ପରାଶର ଇତ୍ୟାଦି ମହାମନୀଷୀମାନଙ୍କ କଳ୍ପନା 
ଜଳ୍ପନା, ବିଚାରଧାରା ଉପରେ ସଂସ୍କାରିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବଧାରା 
ଅଟେ । ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ର ଏହାର ଦର୍ଶନତତ୍ତ୍‌ ଅଟେ । ପ୍ରାଚୀନତା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କୃତି ଯେପରି ମହୀୟାନ, ମହନୀୟତା ବିଚାର 
ମୌଳିକତାରୁ ମଧ୍ଯ ସାରାବିଶ୍ବର ଯେକୌଣସି ସଂସ୍କୃତିର 
ଆଦର୍ଶବାଦଠାରୁ ମହାଯଶଃଶାଳୀ ଅଟେ । 


ପୂଜା ତ୍ରିବିଧ ଯଥା - ସାର୍ତ୍ଵ କ, ରାଜସିକ ଏବଂ 
ତାମସିକ । ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଏକାଧାରରେ ତ୍ରିବିଧ ତତ୍ତ୍‌ ସମ୍ବଳିତ 
ଅଟେ । ଏଥୁପାଇଁ ନୀଳତନ୍ତ୍ର ଅଛି । 


=୪ 


ନହିଁ ଦୁର୍ଗାସମା ପୂଜ୍ୟା ନହି ଦୁର୍ଗାସମଂ ଫଳମ୍‌ 
ନହିଁ ଦୁର୍ଗା- ସମଂଜ୍ଞାନଂ ନହି ଦୁର୍ଗା ସମଂତପ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ - ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଭଳି ପୂଜା ନାହିଁ ଏବଂ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ 
ଭଳି ଫଳଦାତ୍ରୀ ଦେବୀ ମହୀମଣ୍ଡଳରେ ନାହାନ୍ତି । ସେହିପରି 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ତୁଲ୍ୟ ଜ୍ଞାନଦାତ୍ରୀ ଏବଂ ତପଫଳଦାତ୍ରୀ ଦେବୀ 
ଦୁର୍ଲଭ ଅଟନ୍ତି । 


ସୁତରାଂ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଅଭିନବ ଧାରାରେ, ଅଭିନିବେଶ 
ସହକାରେ, ଅଭିନିବିଷ୍ଠ ଭାବରେ କରାଯାଇଥାଏ । ସରଳ 
ଭାଷାରେ କହିଲେ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ବିସ୍ମୟଜନକ ଭାବେ ଆଗ୍ରହ 
ସହକାରେ ମନଯୋଗୀ ନୈଷ୍ଠପିକ ଉପାସକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ସମାହିତ କରାଯାଇଥାଏ । 


ମନ୍ତ୍ର ଧ୍ବନିରେ ପ୍ରକୃତିର ପଞ୍ଚତତ୍ତ୍ଵ ବିଶୁଵିକୃତ 
ହୋଇଥାଏ । ଶକ୍ତି ଏକ ଅଦୃଶ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଟେ । ଏହାର ରୂପ 
ବର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥିତିର ଇୟତ୍ତା ନାହିଁ । ପରୋକ୍ଷରେ ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଏଶିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଟେ । ଏହାର ପରିପ୍ରକାଶ ପରେ ଶକ୍ତିର 
ମାନ୍ୟତା ମିଳିଥାଏ । ଚିନ୍ମୟ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟାକରଣଗତ ରୂପ 
( ଚିତ୍‌ମୟ ) ଏହାର ସ୍ତ୍ରୀ ଲିଙ୍ଗ ହେତୁକ ରୂପ ଚିନ୍ମୟୀ ହୋଇଅଛି । 
ଏହାର ଅର୍ଥ ଜ୍ଞାନମୟୀ ବା ଚୈତନ୍ୟମୟୀ ଅଟେ । ଏଣୁ ମନ୍ତ୍ରଶକ୍ତି 
ବିନା ମୃଣ୍ମୟୀମୂର୍ଭି ଚିନ୍ମୟୀ ହୋଇନପାରେ । ପ୍ରଜ୍ଞାଶକ୍ତିର 
ପ୍ରୟୋଗାତ୍ମକ ତତ୍ତ୍‌ ହଁ ଚିନ୍ମୟତା ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇଥାଏ । ଏଥ୍ଵପାଇଁ 
ଗୀତାରେ କ୍ଲାଯାଇଅଛି - 


ନହି ଜ୍ଞାନେନ ସଦୃଶଂ ପବିତ୍ରମିହ ବିଦ୍ୟତେ 
ତତ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ଯୋଗ ସଂସିଦ୍ଧଃ କାଳେନାମନି ବିନ୍ଦତି । 


(୪/୩୮-ଗୀତା ) 


ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ କହିଲେ ସଂସାରରେ ଜ୍ଞାନସଦୃଶ ପବିତ୍ର 
ବସ୍ତୁ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ । ଏହା ଧୁବସତ୍ୟ ଅଟେ । ସମସ୍ତ 
ଯୋଗର ପରିପକ୍ଡ୍‌ ଫଳ ହିଁ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ ଅଟେ । ଏ ହେତୁ 
ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନଦାତ୍ରୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ବୁଝାଏ । ସେ ଦୁର୍ଗତିରୁ ଉଦ୍ଧାର ନିମିତ୍ତ 
ଦୁର୍ଗା ନାମରେ ପ୍ରସିଛିିଲାଭ କରିଅଛନ୍ତି । ସତ୍ୟଯୁଗର 
ମହିଷାସୁରକୁ ବଧ କରି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ମୁକ୍ତ 
କରିଥୁଲେ । ତ୍ରେତୟାରେ ରାବଣକୁ ହତ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଵୟଂ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ସହାୟକ ହୋଇ ବରପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ଏହି 
ତତ୍ତ୍ଵରୁ ପ୍ରମାଣିତ ଯେ ଦୁର୍ଜୟ ଦୁର୍ଲଂଘ୍ୟ ଶକ୍ତିହଁ ଦୁର୍ଗା ଅଟନ୍ତି । 


ଯସ୍ୟାଃ ପରତରଂ ନାସ୍ତି ସୈଷାଦୁର୍ଗାପ୍ରକୀର୍ତିତା । 


ଅର୍ଥାତ୍‌ - ଯାହାଙ୍କ ଉପରେ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ । ସେହି 
ମହାମାୟୀ ହିଁ ଦୁର୍ଗା ଅଟନ୍ତି । 


ମନୁଷ୍ଯ ଦେହେ ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନ 
ଦେଖି ସନ୍ତୋଷ ଭଗବାନ । 


(୧୧୬୮ ଓ ଓ ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ପାଞ୍ଚ ମନ ପଚିଶି ପ୍ରକୃତି 
ସଂସ୍ଥାପିତ କରି ଭୂପୃଷ୍ଠରେ ଜନ୍ମ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ ଦେଖୁଛି 
ତା'ର ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନକୌଶଳ ପଞ୍ଚେନ୍ଦ୍ରିୟଧଧାରୀ ମନୁଷ୍ୟ କିପରି 
ବିନିଯୋଗ କରୁଛି । 
ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗ ସଭ୍ୟତାର ପରି ସମାପ୍ତି ଘଟିଛି । 
ମନୁଷ୍ୟଠାରୁ ଓ ପଶୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କଠାରୁ ହିଂସା କମି କମି ଆସୁଛି 
କିନ୍ତୁ ପଞ୍ଚପ୍ରକୃତି ଆଧ୍ୟାମ୍ଲିକ ଆଡ଼କୁ ପାଦେ ଆଗେଇ ଗଲାବେଳେ 
ତା'ଭିତରେ ପଚିଶି ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତିଧ୍ଵନି କରୁଛି ପୈଶାଚିକ ଚରିତ୍ର । 
ନିଜେ ଦେ ବତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ପୂର୍ବରୁ ମହିଷାସୁର ରୂପ ନେବାକୁ 
ଯାଉଛି । ଓଡ଼ିଶାର କୋଣାନୁକୋଣରେ ପାଳିତ ହେଉଥୁବା 
ଦୁର୍ଗାପୂଜାରେ ବର୍ଭମାନ ପଶୁବଳି ଲୋପ ପାଇ କୁଷ୍ମାଣ୍ଡ ବଳିର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୋଇଛି । ସମୟର ବିବର୍ତନବାଦରେ ଯେ ସମାଜର 
ଚିତ୍ର ବଦଳିଛି ତାହା ନୁହେଁ । ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ବୁଦ୍ଧ 
ରୂପରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ସଦୟ ହୃଦୟବାନ ହେବାକୁ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି । ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ଜୟଦେବ ତାଙ୍କ 
ଗୀତଗୋବିନ୍ଦରେ ପଶୁବଳିକୁ ବିରୋଧ କରି ଲେଖିଦେଇଗଲେ- 
ନିନ୍ଦସି ଯଜ୍ଞବିଧେ -ରହହଶ୍ରୁତିଜାତଂ 
ସଦୟ- ହୃଦୟ ଦର୍ଶିତ- ପଶୁଘାତମ୍‌ 
କେଶବ ! ଧୃତ ବୁଦ୍ଧ ଶରୀର, ଜୟ ଜଗଦୀଶ ହରେ | 


ଭାରତ ସରକାରଙ୍କ ଆଇନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ କଡ଼ାକଡ଼ି 
ଭାବେ ଲୋକ ସଚେତନତା ଆଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି । 


ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଏକ ନିଆର ପରମ୍ପରା 


ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଅଧଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ମା” ବିମଳାଙ୍କ ହେଉଥୁବା 
ଦୁର୍ଗାପୂଜାର କିଛିଟା ସ୍ବାତନ୍ତ୍ରୀ ରହିଛି । ଏଠାରେ 
ଶ୍ରୀ ରାଜାପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ଅମଳରୁ ହୋଇ ଆସୁଥିବା ଦୁର୍ଗାମାଧବ 
ପୂଜା ଏକ ନିଆରା ପରମ୍ପରା । କାଞ୍ଚି ବିଜୟ ସମୟରେ ସ୍ଵୟଂ 
ଜଗତଜନନୀ ମାଂଦୁର୍ଗା ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ନୈରୁତ କୋଣରେ 
ଆବିଭ୍ଭାବ ହୋଇ ରାଜାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ ବିଜୟର ସ୍ଵାଗତ ଆଶୀର୍ବାଦ 
ଦେଇଥୁଲେ । ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବ କାଞ୍ଚି ବିଜୟ ପରେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର 
ଫେରି ଯେଉଁଠାରୁ ବିଜୟ ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇଥୁଲେ ସେଠାରେ 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରି ଏହି ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଥ୍‌ଲେ । 
ସେହିଦିନଠାରୁ ଷୋଡ଼ଶ ଦିବସୀୟ ଦୁର୍ଗାପୂଜାରେ ପ୍ରଥମେ 


ଦୁର୍ଗାମାଧବଙ୍କୁ ଅଣାଯାଇ ବିମଳା ମନ୍ଦିରରେ ଉପାସନା 
କରାଯାଏ । ମୂଳାଷ୍ଟମୀଠାରୁ ପ୍ରଥମ ଆଠ ଦିନ ଶ୍ରୀଜୀଉଙ୍କ 
ବାଳଧୂପ ପରେ ବିମଳା ମନ୍ଦିରକୁ ଦୁର୍ଗାମାଧବଙ୍କୁ ବିଜେ 
କରାଯାଏ। ଶେଷ ଆଠ ଦିନ ନାରାୟଣୀ ମନ୍ଦିରରୁ ଦୁର୍ଗାମାଧବଙ୍କୁ 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରକୁ ଚଉଦୋଳରେ ଅଣାଯାଇ ଉପାସନା କରାଯାଏ 
ଏବଂ ସନ୍ଧ୍ୟା ଧୂପ ଅର୍ଚ୍ଚନା ପରେ ସ୍ଵସ୍ଥାନକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ 
କରାଯାଏ । ଏହି ପରମ୍ପରା ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ପୀଠରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏହା ଏକ ନିଆରା ପରମ୍ପରା 
ଅଟେ । ଏହି ପୂଜା ବିମଳା ମନ୍ଦିରରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । 
ଦଶହରା ପରଦିନ ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗାପୀଠମାନଙ୍କରୁ ମୃଣ୍ମୟୀ ମୂଭି 
ଅଣାଯାଇ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ଉପସ୍ଥିତ କରାଯିବା ପରେ ଆଡ଼ମ୍ବର 
ସହକାରେ ମୂଉଭି ବିସର୍ଜନ କରାଯାଏ । ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ସମସ୍ତ 
ମୁଣ୍ମୟୀ ମେଢ ଉପସ୍ଥିତ ହେବା ପରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସହିତ 
ଭାବବିନିମୟ ମଧ୍ଯ ନିଆରା ପରଂପରା ଅଟେ । 


ବର୍ତମାନ ଦେବୀଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବକାଳୀନ ଚିତ୍ରପଟ୍ଟକୁ 
ଆଖିଆଗକୁ ଆଣନ୍ତୁ। ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଭାଷାରେ ଚେତନ ଏବଂ 
ଅବଚେତନ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ସୁଦୂର ପ୍ରସାରିତ କରି ଏହାର ନିଷ୍ଠର୍ଷତା 
ସଂପାଦନ କରନ୍ତୁ। ସାକାରବାଦ ଏବଂ ନିରାକାରବାଦର 
ମହାମିଳନ ଘଟିଛି ଉକ୍ତ ମୃଣ୍ମୟୀ ପ୍ରତିମା ଉପରେ । 
ସାକାରୋପାସନା ଘଟୁଛି ମୂର୍ତି ଅବଲୋକନ ସମୟରେ ¦ କିନ୍ତୁ 
ଦୈବୀମାୟା ଏବଂ ଶୂନ୍ୟରୁ ଆବିର୍ଭାବ ମାୟାଶକ୍ତି ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ନିରାକାରବାଦ ତତ୍ତ୍‌ ଅବଚେତନ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଆଡ଼କୁ 
ଟାଣିହୋଇ ଆସୁଛି। ଏଠାରେ ଆହୁରି ସୁସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇପାରେ 
ଏହି ଯେ- 

ଅନୁଭବ ଶବ୍ଦ ସିଧା ସମ୍ବନ୍ଧ ମନୁଷ୍ୟର ମନୋଭାବରୁ 
ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ନିରାକାରବାଦ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅବଚେତନ ମସ୍ତିଷ୍କ 
ସୃକ୍ଷ୍ମତନ୍ୁରୁ ଉଉବ ଘଟିଥାଏ। ସୁତରାଂ ଭକ୍ତିଭାବ ହଁ ନିରାକାରବାଦ 
ଚିନ୍ତନ ଅଟେ। 


ମହାଶୂନ୍ୟରୁ ଦେବୀ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇ ମହିଷାସୁରଙ୍କୁ ହତ୍ୟା 
କରିଥୁଲେ। ମହିଷ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟଭିଚାର ଅଟେ। ଅସୁ ଅର୍ଥ 
ସ୍ଵାର୍ଥରକ୍ଷଣ ଅର୍ଥରେ ନିଆଯାଇ ସ୍ବାର୍ଥ ଲିପ୍‌ସୁ ପ୍ରକୃତିକୁ ବୁଝଏ । 
ମହାସିଂହ ଧର୍ମ ପୁରୁଷଙ୍କର ପ୍ରତୀକ ଅଟନ୍ତି। ଅପର ପକ୍ଷରେ 
ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ମାତୃଶକ୍ତି ସତ୍ତ୍‌ - ରଜ- ତମ, ତ୍ରିବିଧ 


ମା ୭ ଓ ଓ ମନ (୯୧୦୬ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ପୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଶକ୍ତିସଂପନ୍ନ ମହାମାୟା ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସୁତରାଂ 
ସାକାରବାଦ, ନିରାକାରବାଦ, ଦୈବୀଶକ୍ରି ଏବଂ ପୁରୁଷାକାର 
ଶକ୍ତିର ସଂଗ୍ରାମ ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି । 


ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ତ 
ଉଦ୍ୟମଶୀଳ ପରିପାଟୀର ପ୍ରତୀକ ଅଟେ । ମା'”ଶବ୍ଦ ଏକ 
ଅମୃତମୟ ସୁଧାସିନ୍ଧୁ। ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମାତୃଶକ୍ତି ଉପରେ 
ଉତ୍‌ପୀଡ଼ନ ପୌରୁଷାକାରକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଅଛି। ଏଣୁ ବୈଦିକ 
ସଂସ୍କୃତର ମହନୀୟତା ଚେତାବନୀ ଦେଉଛି ମହିଷାମର୍ଦ୍ଦିନୀ 
ଉପାଖ୍ୟାନରେ। ବୀରା ନାରୀ ରୂପରେ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଛନ୍ତି 
ମହିଷାମର୍ଦ୍ଦିନୀ । 


ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୁନାଂ ବିନାଶାୟ ଚ ଦୃଷ୍ଟୃତାମ୍‌ 
ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନାର୍ଥାୟ ସମ୍ଭବାମି ଯୁଗେ ଯୁଗେ । 


(୪/୮ଗୀତା ) 


ସାଧୁମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାପୀମାନଙ୍କୁ 
ବିନାଶ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଭୁ 
ସ୍ଵୟଂ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାନ୍ତି। ଏହି ଆଦର୍ଶବାଦ 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ବୈଦିକ ସଂସ୍କତି। ଏହା ଗୀତାବାଣୀ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ନିର୍ଘୋଷ, ନିଷ୍ପର୍ଷତା ବା ନିର୍ଯ୍ୟାସ ଅଟେ। 


ମାତୃମନ୍ଦିର, ସରପୁର, ଆନନ୍ଦବଜାର 
ଭଦକ-୭୫୬୧୧୬ 


ଯୁଗେ ଯୁଗେ କୃଷ୍ଣ 


କୃଷ୍ଣ ହେ... କୃଷ... ହେ... କୃଷ 
ହେ ସୃଷ୍ଟି ଶେଖର ବିଶ୍ବ ଠାକୁର 
ତାରଣ କରଉ୍ତାଁ ହେ ଦୟାନିଧ୍‌ 
ନୀଳ କଳେବର ପ୍ରଶାନ୍ତ ଉଦାର 
ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହେ କୃପା ବାରିଧୁ 
ତୁମ ଲୀଳା କେ ପାରିବ ବୁଝି । 


ସୃଷ୍ଟିରେ ଯେହୁ ବଢେ ପାପଭାର 
ଅବତାରୀ ତୁମେ ନିଅ ଅବତାର 
ପାପ ରୋଗ ଫେଇ ପୁଣ୍ୟଷୋଧୂ ଦେଇ 
ସଂସ୍ଥାପନ କର ପୁନଃ ସୃଷ୍ଟି 
ତୁମ ଲୀଳା କେ ପାରିବ ବୁଝି । 


ସତ୍ୟରେ ପାପ ମୂର୍ଖ ହିରଣାକ୍ଷ 
ହିରଣ୍ୟ କଶିପୁ ଭ୍ରାତା ପ୍ରତିଶୋଧ 
ଅଧର୍ମର ଭାର ହୋଇଲା ପ୍ରବଳ 
ବିନାଶିଲ ନରସିଂହ ରୂପୀ 
ତୁମ ଲୀଳା କେ ପାରିବ ବୁଝି । 


ପ୍ରଶାନ୍ତ ଜୁମାର ଦଳାଇ 


ତ୍ରେତାରେ ରାବଣ କଲା ଅବିଚାର 
ପାପଭାରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ହାହାକାର 
ରାମ ରୂପରେ ମାରିଲ ତାହାରେ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇଲା ଏଇ ପୃଥ୍ବୀ । 
ତୁମ ଲୀଳା କେ ପାରିବ ବୁଝି । 


ଦ୍ଵାପରରେ କଂସ କଲା ଉପଦ୍ରବ 
ଦେବ ଦାନବେ ଅତ୍ୟାଚାର ନୃପ । 
କୃଷ୍ଣ ରୂପେ ଜନ୍ମି ନିଧନ କରିଲ 
ଇତିହାସ ତୁମ କୀର୍ଭିରାଜି 
ତୁମ ଲୀଳା କେ ପାରିବ ବୁଝି । 


ତୁମ ଜନ୍ମତିଥ୍‌ ବ୍ୟାକୁଳିତ ମତି 

ଦିଅ ଦେଖାବାରେ ଦୟାନିଧୁ 
ଆସବାରେ ଅବତରି ବାଳ ଗୋପାଳ ରୂପ ଧରି 
ଦୀନ ବାନ୍ଧବ ଦଇତାରୀ, ଆସବାରେ ଅବତରି 
କୃଷ୍ଣ ହେ.... | 


ଫକିରପୁର, ଜଗତପୁର, କଟକ 
ପିନ୍‌-୭୫୪୦୨୧ 


(୧୬୮୮ «9 9 ଓ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ମହାନଦୀ ଅବବାହିକାରେ ଶକ୍ତିପୀଠ 


ମହାନଦୀ ଆମ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଜୀବନ ଓ ଜୀବିକା । 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ସାମାଜିକ ଓ 
ରାଜନୈତିକ ବିଧ୍‌ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମହାନଦୀ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ସ୍ଥାନ ଅଧ କାର କରିଛି । ଆମ ଧାର୍ମିକ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ମାର୍ଜିତ ଓ 
ରସମୟ କରିବା ଦିଗରେ ମହାନଦୀର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । 


। 


> 
»”" 


ଏ ଏ. 
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୩୩ ୨୩ ଓ୬୮୮ଲ ୮ ନା । 
ର୍‌ ୯୯ "୧ଘସ୍ଥ୍‌ା୍‌ଞ୍ଡ୍‌ 


-<ଏ58ତ 8୧୮ ° 


। || ` 
ମହାନଦୀ ଅବବାହିକା ଅଞ୍ଚଳରେ ଅନେକ ପ୍ରାଚୀନ ଧାର୍ମିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ, ମଠ, ମନ୍ଦିର, ଉପାସନାସ୍ଥଳୀ ଓ ଧାର୍ମିକ ମହତ୍ସ 
ରଖିଥୁବା ଅନେକ ସ୍ଥାନ ମହାନଦୀ କୂଳରେ କାହିଁ କେତେଦିନ 
ଧରି ଗଢ଼ି ଉଠିଅଛି। ସେହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡିକ ଓଡ଼ିଶାର 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ଗୌରବାନ୍ଧିତ କରିବା ଦିଗରେ ମୁଖ୍ୟ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ମହାନଦୀ କୂଳରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁବା 
ଶକ୍ତିପୀଠମାନଙ୍କର ମହିମା, ମାହାତ୍ୟୁ ଓ ପ୍ରଭୁସତ୍ତା ଅଲୌକିକ 
ଅଟେ । ଛତିଶଗଡ ରାଜ୍ୟର ମହାନଦୀ କୂଳରେ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 


ଏସ 


ଅଧ୍ଧାପକ ପବିତ୍ର ମୋହନ ବାରିକ 


ଶକ୍ତିପୀଠ ଚନ୍ଦ୍ରହାସିନୀ ଅବସ୍ଥିତ । ଦକ୍ଷ ପ୍ରଜାପତିଙ୍କ କନ୍ୟା ସତୀଙ୍କ 
ଅଙ୍ଗରୁ ଏହି ଶକ୍ତିପୀଠ ସୃଷ୍ଟି ବୋଲି ଲୋକ ବିଶ୍ବାସ ରହିଛି । 
ମା'ଙ୍କର ମୁଖମଣ୍ଡଳ ଚନ୍ଦ୍ରମା ଆକୃତିର ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କର 
ନାମକରଣ ଚନ୍ଦ୍ରହାସିନୀ ହୋଇଥୁବାର କୁହାଯାଏ । ଲୋକ 
ବିଶ୍ବାସରେ କଥିତ ଅଛି, ବର୍ଷାଦିନେ କିମ୍ବା ବନ୍ୟା ସମୟରେ 
ଯଦି ଜଣେ ମହାନଦୀ ଗଭୀର ଜଳରେ 
ଭାସିଯାଏ ଦେବୀ ଚନ୍ଦ୍ରହାସିନୀ ତାଙ୍କୁ ନାରୀ 
ରୂପେ କୋଳରେ ଧରି ତାଙ୍କର ଜୀବନରକ୍ଷା 

୩୩ କରିଥାନ୍ତି। ମହାନଦୀ କୂଳରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର 
ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର ତଥା ଏତିହାସିକ ସହର ସମ୍ବଲପୁର 
ଅବସ୍ଥିତ । ସୁପରିଚିତ ପରିବ୍ରାଜକ ଟଲେମି, 
ପ୍ରଖ୍ୟାତ ପର୍ଯ୍ୟଟକ ଟଭେଣ୍ଡୈୟର ଓ ଇଂରେଜ 
ଏତିହାସିକ ଏଡ୍‌ୱାର୍ଡ ଗିର୍ବନଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ 
ସମ୍ବଲପୁରର ଏତିହ୍ୟର ଚିତ୍ର ଅତି ବର୍ଣ୍ଣାଢ଼୍ୟ 
ଶୈଳୀରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ଇତିହାସକୁ 
ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ଜଣାଯାଏ, ବଲାଙ୍ଗୀର 
ପାଟଣା ମହାରାଜା ନରସିଂହ ଦେବଙ୍କ କନିଷ୍ଠ ଭାଇ ବଳରାମ 
ଦେବ (୧୫୪୦-¬୧୫୫୬ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ସମ୍ବଲପୁର ରାଜ୍ୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁଲେ । ସିମୂଳି ବୃକ୍ଷକୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ସେମେଇ 
କହୁଥୁବା ହେତୁ ଏହି ବୃକ୍ଷ ମୂଳେ ପୂଜା ପାଉଥ୍‌ବା ଦେବୀଙ୍କୁ 
ସେମେଲାଇ ବା ସମଲାଇ କୁହାଯାଉଥୁବା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । 
ଚୌହ୍ନାନ ବଂଶୀୟ ରାଜା ବଳରାମ ଦେବ ସମଲେଇ ବା 
ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କୁ ଭଷ୍ଟ ଦେବୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 
ବଳରାମ ଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ସମଲେଶ୍ଵରୀ ମନ୍ଦିରକୁ 


୮ ୭ % ଓ ନାମା (୯୧୦୭) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମହାରାଜା ଛତ୍ର ସାଏ ପୁନଃ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ । ସମ୍ବଲପୁର 
ସହରର ପଶ୍ଚିମ ଦିଗରେ ସମଲେଶ୍ବରୀ ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର 
ଅବସ୍ଥିତ ଏବଂ ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ାରୁ ମହାନଦୀକୁ ନିକଟରେ 
ଦେଖିହୁଏ । ପୁରୀ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଥୁବା ନବଗ୍ରହ ମନ୍ଦିରକୁ ଲାଗି 
ସମଲେଶ୍ବରୀ ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ଥିତ । ସମଲେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର 
ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵ କାନ୍ଥରେ ଦଶ ମହାବିଦ୍ୟାଙ୍କର ମୂର୍ଭିମାନ ଶୋଭା 
ମଣ୍ଡନ କରୁଛନ୍ତି। ଗମ୍ଭୀରା ମଧ୍ଯରେ ଚଣ୍ଡୀ, ଚାମୁଣ୍ଡା, ଛତ୍ରବାଉଟି, 
ବେଢ଼ା କାନ୍ଥରେ ଉଗ୍ରତାରା, ଦୁର୍ଗା, ମଙ୍ଗଳା, ଜଳାମୁଖୀ, 
ବନଦୁର୍ଗା, ବାରାହୀ, ଛିନ୍ନମସ୍ତା, ମାତଙ୍ଗୀ, ରାମଚଣ୍ଡୀ ଓ କାଳୀ 
ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି । ସମଲେଶ୍ଵରୀ ମନ୍ଦିର ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
ଯଥା ବଡଗୁଡି ଓ ସାନଗୁଡି । ସାନଗୁଡିକୁ ମଣ୍ଡପ ମନ୍ଦିର ନାମରେ 
ନାମିତ କରାଯାଏ । ମଣ୍ଡପ ମନ୍ଦିରରେ ଦେବୀଙ୍କ ବିଗ୍ରହ ଆଡକୁ 
ମୁହଁକରି ଶୀତଳା ଠାକୁରାଣୀ, ଗଣେଶ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଦେବାଦେବୀ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି । ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରବେଶ 
ଦ୍ଵାର ରହିଛି । ଦୁଇଟି ପ୍ରବେଶ ଦ୍ଵାର ମଧ୍ଯରେ ଭୈରବୀ, 
ପଶ୍ଚିମରେ ମାଉଳିଗୁଡି ଓ ହନୁମାନ ମନ୍ଦିର ସହ ଆଖଡାଘର 
ରହିଛି । ମନ୍ଦିର ପରିସରରେ ବିଶ୍ଵର ବୃହତ୍‌ ଅଷ୍ଟଧାତୁ ନିର୍ମିତ 
ସିଂହର ବିଗ୍ରହ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଅଛି । ମନ୍ଦିରର ପୂଜକମାନେ 
କ୍ଷେତ୍ରୀୟ ସଂପ୍ରଦାୟର ମହାରାଜା ଛତ୍ର ସାଏଙ୍କ ସମୟରୁ ପୂଜକ 
ସଂପ୍ରଦାୟଙ୍କୁ ୪୦ଖଣ୍ଡ ମୌଜା ମା'ଙ୍କ ସେବା ପୂଜା ନିମନ୍ତେ 
ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥୁଲା । ତେଣୁ ସେହି କ୍ଷେତ୍ରୀୟମାନେ 
ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ଭାବେ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିଆସୁଛନ୍ତି । 
ମା” ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବପର୍ବାଣି ମଧ୍ଯରେ ନୂଆଖାଇ, 
ମହାଳୟା, ଶାରଦୀୟ ଓ ବାସନ୍ତିକ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଅନ୍ୟତମ 
ଅଟେ । ଉଭୟ ନବରାତ୍ର ପୂଜା ସମୟରେ ସହସ୍ରାଧୂକ ମାନସିକ 
ଜାଗର ଦେବୀଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ କରାଯାଏ । ଶାରଦୀୟ 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା ସମୟ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଆଖଡା ଖେଳ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଟ 
କରିଥାଏ । ଆଖଡା ଶୋଭାଯାତ୍ରା ମହାନଦୀ କୂଳରେ ପହଞ୍ଚୁ 
ଓ ସେଠାରେ ପୃଜାର୍ଚ୍ଚନା କରି ପୁନର୍ବାର ଫେରି ଆସନ୍ତି । 
ସମଲେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ଧବଳମୁଖୀ ବେଶ ବା ଗଙ୍ଗା ଦର୍ଶନ 
ବେଶ ଖୁବ୍‌ ଆକ ର୍ଷଣୀୟ । ସର୍ବ ମଙ୍ଗଳା ସ୍ତୁତି”ରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି - 


ସମଲପୁରେ ରହିଲୁ ନାମ ସମଲାଇ 
ଯାଜପୁରେ ରହିଲୁ ମା” ନାମ ବିରଜାଇ ॥ 


ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁର ଜିଲ୍ଲାର ସଦର ମହକୁମା ସୋନପୁର ଏକ 
ପ୍ରାଚୀନ ଏତିହାସିକ ସହର ଭାବେ ଯଥେଷ୍ଟ ସୁନାମ ଅର୍ଜନ 
କରିଛି । ଆହ୍ଲାବାଦସ୍ଥ ପ୍ରୟାଗ ତୀର୍ଥରେ ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା ଓ 
ସରସ୍ଵତୀ ଭଳି ସୋନପୁରରେ ହୀରାପ୍ରସୂ, (ମହାନଦୀ ) 
ତୈଳବାହୀ ( ତେଲନଦୀ) ଓ କପୂର ନଦୀର ତ୍ରିବେଣୀ ସଂଗମ 
ଘଟିଛି । ଏଥୁପାଇଁ ସୋନପୁରକୁ “ସାକ୍ଷାତ ବାରଣାସୀ” ତଥା 
ଭାରତର ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରୟାଗ କ୍ଷେତ୍ର” ଭାବରେ ଅଭିହିତ 
କରାଯାଇଥାଏ । ମହାନଦୀ କୂଳରେ ଏତିହାସିକ ସୋନପୁର 
ସହର ଅବସ୍ଥିତ । ସୋନପୁରରେ ଶାକ୍ତ ଉପାସନା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ 
ଓ ଇତିହାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସମ୍ବଳର ରାଜା ( ସମ୍ବଲପୁର ) ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ 
ଭଗ୍ନୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀକରା ସୋନପୁରର ରାଜା ଜଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ପୁତ୍ରବଧୂ 
(ଶିବଲାଙ୍କ ପନ୍ନୀ) । ଲକ୍ଷ୍ମୀକରା ଏଠାରେ ବୌଦ୍ଧ ତାନ୍ତ୍ରିକ 
ସହଜଯାନ ନାମରେ ଏକ ମତବାଦ ପ୍ରଚଳନ କରିଥୁଲେ । 
ସାତଜଣ କୁମାରୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀକରାଙ୍କ ଦୀକ୍ଷାରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇ 
ସହଜଯାନର ଅନେକ ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ । 
ସପ୍ତ କୁମାରୀଙ୍କ ବିଦ୍ୟାକୁ କାଉଁରୀ ବିଦ୍ୟା ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରାଯାଇଅଛି । ସେମାନେ ଥୁଲେ ଜ୍ଞାନଦେଭ ମାଲୁଣୀ, ସୁକୁଟି 
ଚମାରୁଣୀ, ଗାଙ୍ଗୀ ଗଉଡ଼ୁଣୀ, ପତରପିଛ୍ଧି ଶଉରୁଣୀ, ଲୋହକୁଟୀ 
ଲହୁରୁଣୀ, ନିତେଇ ଧୋବଣୀ ଓ ଶୁଆ ତେଲୁଣୀ | ଏହି ସପ୍ତ 
କୁମାରୀ ସାତବହନୀ ନାମରେ ସୁପରିଚିତ ହୋଇ ତନ୍ତ୍ର 
ସାଧନାରେ ବ୍ରତୀ ଥୁଲେ । ସେହି ସମୟରୁ ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସୋନପୁରରେ ସାତବହନୀ ପୂଜା କରାଯାଇ ଆସୁଅଛି । 
ମହାନଦୀ ଅବବାହିକାରେ ଅବସ୍ଥିତ ସୋନପୁର ଏକ ମନ୍ଦିର 
ମାଳିନୀ ସହର। ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଠାରେ ଥୁବା ଧର୍ମପୀଠମାନଙ୍କୁ 
ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ । ଯଥା: ଶକ୍ରିପୀଠ, ଶୈବପୀଠ 
ଓ ବୈଷ୍ଣବ ପୀଠ । ସୋନପୁରରେ ଅଷ୍ଟଚଣ୍ଡୀ, ଅଷ୍ଟଶମ୍ଭୁ ଓ 
ଅଷ୍ଟ ବିଷ୍ଣୁ ମନ୍ଦିର ଥ୍‌ବାର ଜଣାଯାଏ । ୧୮୮୫ ମସିହାରେ 
ଖୋଦିତ ବାଘମରାକୁଦ ଶିଳାଲେଖରେ ଅଷ୍ଟଚଣ୍ଡୀ ଓ ଅଷ୍ଟ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଅଛି । 


ଏହି ଶିଳାଲେଖରେ ବଣ୍ଡ ତ ଅଷ୍ଟଚଣ୍ଡୀ ହେଲେ 
ସମ୍ଭେଶ୍ବରୀ, ସୁରେଶ୍ରୀ, ସମଲେଶ୍ନରୀ, ଭଗବତୀ, ଦଶମତୀ, 


(୧୧୮୮ ୮୮ ଓ 9 ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ନାରାୟଣୀ, ରାମଚଣ୍ଡୀ ଓ ବିମଳାକ୍ଷୀ । ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁର ଜିଲ୍ଲାର 
ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ସୁରେଶ୍ବରୀ । ସୋନପୁର ସହରର ଦକ୍ଷିଣ 
ପଶ୍ଚିମ କୋଣରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଭଣ୍ଡାର ସମ୍ମୁଖରେ ଦେବୀ 
ସୁରେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ଥିତ । ମନ୍ଦିରର ମୁଖ୍ୟ ଦ୍ଵାର ପୂର୍ବମୁଖ 
ହୋଇଥୁବା ବେଳେ ଦେବୀ ଉତ୍ତରମୁଖା ହୋଇ ଅଧୁଧଷ୍ପିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ଦେବୀ ସୁରେଶ୍ବରୀ ଦକ୍ଷିଣ ବାଉ୍ଭା କୁଣ୍ଡଳିନୀ ଯନ୍ତ୍ରରେ 
ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତା । ସୁରେଶ୍ଵରୀ ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁର ଜିଲ୍ଲାର ଭଷ୍ଟ ଦେବୀ ତଥା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆରାଧ୍ୟା ଦେବୀ । ଆଦି କବି ସାରଳା ଦାସ ପଞ୍ଚଦଶ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ସ୍ଵରଚିତ “ଚଣ୍ଡୀ ପୁରାଣ”ରେ ସୁରେଶ୍ବରୀଙ୍କୁ 
୬୪ ଯୋଗିନୀ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ ଯୋଗିନୀ ରୂପେ ଅଭିହିତ 
କରିଛନ୍ତି । ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ନିକଟରେ ଥୁବା ସାତବନ୍ଧ ପୂର୍ବ 
ରାଜବଂଶର ଦୁର୍ଗ ଥୁଲା । ଏହି ଦୁର୍ଗରେ ଦେବୀ ସୁରେଶ୍ବରୀ 
ମୁଖଶାଳାରେ ଅଧୂୁଧ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ରୂପେ ପୂଜା ପାଉଥୁଲେ । 


ଚୌହ୍ବାନ ବଂଶୀୟ ରାଜା ଅଚଳ ସିଂହଦେଓ 
(୧୭୨୫- ୧୭୫୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ରାଜତ୍ସ ସମୟରେ ନିର୍ମିତ 
ଆଜିର ଏ ମନ୍ଦିରରେ ଦେବୀ ସୁରେଶ୍ବରୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥୁଲେ । 
ପରବଦ୍ଭୀ। ସମୟରେ ବୀରମିତ୍ର ସିଂହ ଦେ ଓ 
(୧୯୦୨- ୧୯୩୭ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ) ଏହି ମନ୍ଦିରର ସଂପ୍ରସାରଣ 
କରାଇଥୁଲେ । ବୀରମିତ୍ର ସିଂହଦେଓଙ୍କ ରାଜତ୍ସ ସମୟରେ 
ସୁରେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ପରିସରରେ ମହା ଭୈରବୀ, 
ତାରା, ଅମ୍େଶ୍ବର - ଜମ୍ବେଶ୍ବର ଲିଙ୍ଗ ଯୁଗଳଙ୍କ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ 
କରାଯାଇଥୁଲା । ମନ୍ଦିରରେ ଅଷ୍ଟଭୁଜା ମହିଷା ମର୍ଦ୍ଦିନୀ ଦୁର୍ଗା 
ସୁରେଶ୍ଵରୀ ନାମରେ ପୂଜିତ ହେଉଛନ୍ତି। ସୋନପୁରରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ରାମାୟଣ ବୀର ପର୍ଶୁରାମ ଦିଗ୍‌ବିଜୟ 
ପରେ ଏଠାରେ ଏକ ଯଜ୍ଞ ଅନୁଷ୍ଠାନ ନିମନ୍ତେ ଏକ ବେଦୀ 
ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ଏହି ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡ ଏବେ ଖଉଳ ଗାତ ନାମରେ 
ପରିଚିତ । ଖଉଳ ଗାତ ବୀର ମୂଚ୍ଛା ନାମରେ ପରିଚିତ ଅଟେ । 
ସୋନପୁରର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବଳିଯାତ୍ରା ସମୟରେ ବରୁଆ ଦେହରେ 
ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳ ଚତୁର୍ଥୀ ରାତ୍ରରେ ଡାଙ୍ଗୁଆବଳୀ ଏହି ଖଉଳ ଗାତରୁ 
ଶୁକ୍ଳ ବର୍ଣ୍ଣ ମୂତ୍ତିକା ବାହାର କରେ ତେବେ ଭଲ ପାଳକ ହୁଏ, 
ଲାଲ ମାଟି ବାହାରିଲେ ରୋଗ, ଶୋକ, ଦୁଃଖ ଓ କୃଷ୍ଣ ବର୍ଣ୍ତ 
ମୂର୍ଭିକା ବାହାରିଲେ ମରୁଡି, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି ଦେଖାଦିଏ ବୋଲି 
ବିଶ୍ବାସ ରହିଛି । ବରୁଆ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କେହି ଏହି ମାଟିର 


ଉଗ୍ର ପ୍ରଲେପକୁ ସହ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି ନାହଁ । ଖଉଳ ଗାତରୁ ମାଟି 
କାଢ଼ିବା ପର୍ବକୁ “ଖଉଳ ଫିଟା” ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ପ୍ରତିଦିନ 
ପଞ୍ଚମକାରରେ ଚାମୁଣ୍ଡା ମନ୍ତ୍ରରେ ଦେବୀ ସୁରେଶ୍ବରୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରାଯାଏ । ଚୈତ୍ର ମାସର ପ୍ରତି ମଙ୍ଗଳବାର, ଚୈତି ପୂର୍ଣ୍ତିମା 
ସମେତ ଆଶ୍ଵିନ ମାସର ଶୁକ୍ଳ ଚତୁର୍ଥୀଠାରୁ ଦଶହରା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଦେବୀଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦଶ- ବେଶ ସହ ଷୋଡଶ ଉପଚାର 
ହୋଇଥାଏ । କାଳୀ, ତାରା, ଷୋଡଶୀ, ଭୁବନେଶ୍ରୀ, ଛିନ୍ନମସ୍ତା, 
ଧୂମାବତୀ, ବଗଳାମୁଖୀ, ଭୈରବୀ, ମାତଙ୍ଗୀ ଓ କମଳା ରୂପେ 
ଦଶଟି ବେଶରେ ଦେବୀ ଶୋଭିତା ହୋଇଥାନ୍ତି । ଗଣପର୍ବ 
ନୂଆଖାଇ ଦିନ ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଅନ୍ନ ପ୍ରସାଦ ଅର୍ପଣ ପରେ 
ଜନସାଧାରଣ ନିଜ ନିଜ ଘରେ ନୂଆ ଖାଇଥାନ୍ତି । ଭାରତବର୍ଷର 
ବହୁ ବିଦ୍ଧାନ ଓ ସାଧକମାନେ ଆସି ସୁରେଶ୍ଵରୀ ପୀଠରେ 
ସାଧନା କରି ସିଵି ଲାଭ କରିଥିବାର ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ପ୍ରତି 
ମଙ୍ଗଳବାର, ଅମାବାସ୍ୟା ଓ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ୧୦୮ ବତୀ 
ଦେବୀଙ୍କୁ ସଂଧ୍ୟା ଆଳତୀରେ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ । ସୋନପୁର- 
ମନମୁଣ୍ଡା ରାସ୍ତାର ଦକ୍ଷିଣ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଦେବୀ ମାଣିକେଶ୍ବରୀଙ୍କ 
ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ଥିତ । ଦେବୀ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ପାଇଁ 
ପୁରୋହିତଙ୍କୁ ଜମି ଓ ଭୋଗ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୂଜାବିଧ୍‌ ନିର୍ବାହ 
ପାଇଁ କୈବର୍ତ ଗୌନ୍ତିଆଙ୍କୁ ଲଙ୍କାବାହଲ ଗ୍ରାମ ଦାନ 
କରାଯାଇଥୁଲା । ପ୍ରତିବର୍ଷ କାର୍ଭିକ ପ୍ରତିପଦ ଦିନ କୈବର୍ତ ସମାଜ 
ଦ୍ଵାରା ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀଙ୍କ ବାର୍ଷିକ ପୂଜା ମହୋତ୍ସବ 
ମହାସମାରୋହରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ଅତୀତରେ ସୋନପୁର ଲଙ୍କା 
ନାମରେ ପରିଚିତ ଥୁଲା । ସୋମବଂଶୀ ଶାସକ କୁମାର 
ସୋମେଶ୍ବର ଦେବ ପଶ୍ଚିମ ଲଙ୍କାଧୁପତି ଭାବରେ ନିଜକୁ 
ପରିଚିତ କରାଇଥୁଲେ । ଏହା “କେଲେଗୀ? ତାମ୍ର ଶାସନରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଏହି ସମୟରେ ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ ସୋନପୁର 
ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ଥିଲେ । ସୋନପୁର ରାଜପ୍ରାସାଦ ନିକଟବର୍ତୀ 
ମହାନଦୀ ଗର୍ଭରେ ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀ ଦୋରୁହ ( ଗଣ୍ଡ) ରେ ଦେବୀ 
ବର୍ଭମାନ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି । ଏହା “ମହଦା” ତାମ୍ର ଶାସନରେ 
ଲଙ୍କାବର୍ତ ନାମରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଗତ ଦଶନ୍ଧିରେ ମହାନଦୀ 
ଗର୍ଭରେ ଦେବୀ ଲଙ୍କେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ସୁଦୃଶ୍ୟ ମନ୍ଦିର 
କୈବଉ୍ଭ ସମାଜ ପକ୍ଷରୁ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଅଛି । 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ଧପ୍‌ ୨ ଓ. 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ପ୍ରତି ତିନିବର୍ଷରେ ଥରେ କୈବର୍ତ ସମାଜ ପକ୍ଷରୁ 
ଏଠାରେ ଚୈତ୍ର ପର୍ବ ପାଳନ କରାଯାଏ । ସୋନପୁର ଶାକ୍ତ 
ପରମ୍ପରାରେ ଦୁର୍ଗାଦେବୀ, ବୁଢ଼ୀ ସମଲାଇ, ବୁଢ଼ୀମା, ଷଷ୍ଠୀ 
ଦେବୀ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଦେବୀ ଓ ଠାକୁରାଣୀ ପୂଜାପାଇ ଆସୁଛନ୍ତି । 
ମହାନଦୀ କୂଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ସୋନପୁର ସହରରେ ଶକ୍ତି 
ଉପାସନା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ । 


ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ପୀଠମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବାଙ୍କୀର ଦେବୀ ଚର୍ଚ୍ଚିକାଙ୍କ ପୀଠ ଅନ୍ୟତମ । ରଚିକା ପର୍ବତ 
ବାସିନୀ ଦେବୀ ଚର୍ଚ୍ଚିକା ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶକ୍ତିପୀଠ । ଦେବୀଙ୍କ 
ମହିମା କବିବର ରାଧାନାଥ ରାୟ ସ୍ଵରଚିତ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା” କାବ୍ୟରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି - 


ନାବିକ ଅର୍ଚ୍ଚିତା ଚର୍ଚ୍ଚିକା ଦେବୀ ବାଙ୍କୀ ଭଶ୍ବରୀ 
ମହାନଦୀ କୂଳେ ଯାହାଙ୍କ ଅଧୁଷ୍ଠାନ ଶିଖରୀ” 


ବାଙ୍କୀ ଅଧୂଶ୍ବରୀ ଦେବୀ ଚର୍ଚ୍ଚିକା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେବୀ 
ଅଟନ୍ତି । ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିରରେ ମାଳି ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦୁଇ ପ୍ରକାର 
ସେବାୟତ ଅଛନ୍ତି । ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା ଓ ଭୋଗ ଅର୍ପଣରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ସେବାୟତମାନଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ସପୂଣ୍ଣ୍ଵ ଭୂମିକା ରହିଛି। ଚର୍ଚ୍ଚିକା 
ଦେବୀଙ୍କ ପୀଠରେ ପବିତ୍ର କାର୍ଭିକ, ମାଘ, ବୈଶାଖ ମାସରେ 
ଆମିଷ ଭୋଗ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଏହି ପୀଠର ଅନ୍ୟତମ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଦେବୀଙ୍କ ଗମ୍ଭୀରା ଭିତରକୁ ସେବାୟତଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶ ଅନୁମତି ନାହିଁ । କେବଳ ବାଙ୍କୀ ରାଜା 
ଓ ଗଜପତି ମହାରାଜାଙ୍କ ପ୍ରତି ଏହି ନିୟମ ଲାଗୁ ହୁଏ ନାହିଁ । 


କଟକ ଜିଲ୍ଲା ଆଠଗଡ ସବଡିଭିଜନ ଅନ୍ତର୍ଗତ ବଡମ୍ବାର 
ଅଧଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ଭଟ୍ଟାରିକା । ଏ କ୍ଷେତ୍ରର ମହିମା ଓଡ଼ିଶାର 
ଶକ୍ତି ଉପାସନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଲାଭ କରିଛି । ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶୋଭା ବିମଣ୍ଡିତ ପର୍ବତମାଳା ଓ ମହାନଦୀ ପରିବେଷ୍ଟିତ ଏହି 
ପୀଠର ମାହାତ୍ମ୍ୟ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ । ଦେବୀଙ୍କ ସମ୍ମୁଖ ଭାଗରେ 
ପ୍ରବାହିତ ଅପରୂପା ମହାନଦୀରେ ଅସ୍ତଗାମୀ ରବିଙ୍କର ରକ୍ତିମ 
କିରଣର ପ୍ରତିଫଳନ ପୀଠର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ବହୁଗୁଣିତ କରିଥାଏ । 
ମା'ଙ୍କ ପୀଠର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଶୋଭାରାଜି ଭକ୍ତ ଓ 
ପର୍ଯ୍ୟଟକମାନଙ୍କୁ ନୈସର୍ଗିକ ଆନନ୍ଦ ଦେଇଥାଏ । ବଡମ୍ବାର 
ଅଧ୍‌ ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ଭଟ୍ଟାରିକ। ଅଷ୍ଟ ମହାଏଶଣ୍ତଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟତମ । 


ବଡମ୍ବା ଇତିହାସ ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ ଜଣାଯାଏ ତତ୍କାଳୀନ 
ଗଜପତି ମହାରାଜାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ହଟ୍ଟକି ଶୋର ଓ 
ମଲ୍ଲକିଶୋର ନାମକ ଦୁଇଭାଇ ଏଠାରେ ଶଙ୍ଖ ଓ ମହୁରୀ 
ନାମକ ଦୁଇଖଣ୍ଡ ଗ୍ରାମ ସ୍ଥାପନ କରି ରାଜ ସିଂହାସନ ଅଳଙ୍କୃତ 
କଲେ । କାଳକ୍ରମେ ଏହି ଦୁଇଖଣ୍ଡ ଗ୍ରାମ ଏକତ୍ର ହୋଇ 
ଶଙ୍ଖମେରୀ ନାମରେ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମରେ ପରିଣତ ହୋଇଅଛି । 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଦୂଇଭାଇ ଏଠାରେ ଏକ ଶବର ଦମ୍ତିଙ୍କୁ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ନିହତ କରି ନିଜର ନୂତନ ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ । 
ଶବରୁଣୀର ଉପଦେଶ ଅନୁଯାୟୀ ରାଜା ହଟ୍ଟକି ଶୋର 
ମହାକାଳୀ ଓ ଭଟ୍ଟାରିକାଙ୍କୁ ପୂଜାକଲେ । ଭଟ୍ଟାରିକାଙ୍କର ଅନ୍ୟ 
ଏକ ନାମ ବୃହଦମ୍ବା । ଦେବୀଙ୍କ ନାମାନୁସାରେ ରାଜା ନୂତନ 
ରାଜ୍ୟର ନାମ ବୂହଦମ୍ବା ଦେଇଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ 
ଏହା ଅପଭ୍ରଂଶ ହୋଇ ବଡମ୍ବା ହୋଇଅଛି । ସେହିଦିନଠାରୁ 
ଭଟ୍ଟାରିକା ରାଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଦେବୀ ରୂପେ ପୂଜାପାଇ ଆସୁଛନ୍ତି । 
ଏହି ପୀଠକୁ ମଧ୍ଯ ପର୍ଶୁରାମ ପୀଠ ର୍‌ପେ ବଣ୍ତନା 
କରାଯାଇଅଛି । ଏହି ପୀଠର ଦେବୀ ଭଟ୍ଟାରିକାଙ୍କୁ ଷୋଡଶୀ 
ଓ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତି ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଶାରଦୀୟ ଦୁର୍ଗାପୂଜା 
ସମୟରେ ଏଠାରେ ଷୋଳ ଦିନ ଯାଏଁ ଷୋଡଶ ଉପଚାରରେ 
ପୂଜା କରାଯାଏ । ମହାଷ୍ଟମୀ ଦିନ ଦେବୀ ଭଟ୍ଟାରିକାଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଏହିଦିନ ବହୁ ଜନସମାଗମ ଦେବୀଙ୍କ 
ପୀଠରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 


ମହାନଦୀ କୂଳରେ ଏତିହାସିକ କଟକ ସହର ଅବସ୍ଥିତ । 
ଇତିହାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବାରବାଟୀ କିଲ୍ଲା ମଧ୍ଯରେ ଦୁର୍ଗର ରକ୍ଷାକର୍ତ୍ରୀ 
ଭାବେ ମା'ଗଡଚଣ୍ଡୀ ପୂଜା ପାଉଥୁଲେ । ସେ ଗଡେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ 
ଭାବରେ ମଧ୍ଯ ପୂଜିତା । ବାରବାଟୀ କିଲ୍ଲା ମଧ୍ଯରେ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ 
ମନ୍ଦିର ଥୁବାର ବହୁ ପ୍ରମାଣ ମିଳିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଚିହ୍ନବର୍ଣ୍ଣ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେନାହିଁ । ପ୍ରନ୍ନତ୍ମାଭିକ ଖନନରୁ ମିଳିଥୁବା ସୂଚନା 
ଅନୁଯାୟୀ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ଏକ 
ଭବ୍ୟ ମନିର ଥଲା । ସ୍ଵର୍ଗତ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗରେ 
ମନ୍ଦିର ଥ୍ବାର ସୂଚନା ତାଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 
କଟକ ସହରର ଏକ ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ଭି ଉପଲକ୍ଷେ ପ୍ରନ୍ଵତ୍ସ୍ଵାତିକ 
ସର୍ବେକ୍ଷଣ ସଂସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥବା ଖନନ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ମନ୍ଦିରର 
ଶିଳା ସ୍ମାରକୀ ମିଳିଅଛି । ଏଣୁ ଏଥରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ 


(୧୨୭୮ ୮୮ «9 9 ୭ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ମନ୍ଦିର ଥୁଲା । ଏଥୁରେ ଗଡର 
ରକ୍ଷାକର୍ତ୍ରୀ ଗଡେଶ୍ନଵରୀ ବା ଗଡଚଣ୍ଡୀ ପୂଜା ପାଉଥୁ୍‌ଲେ । 


୧୫୬୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ ଓଡ଼ିଶାର ଶେଷ ସ୍ଵାଧୀନ ରାଜା 
ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବ ଗୋହିରୀ ଟିକିରା ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରାସ୍ତ ଓ 
ନିହତ ହେଲା ପରେ ରାଜନୈତିକ ଅନିଣ୍ଚଢି ତତାର ବାତାବରଣ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା । କଳାପାହାଡର ଆକ୍ରମଣ ଫଳରେ କଟକ 
ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗ ଧ୍ଵଂସାଭିମୁଖୀ ହେଲା । କୁହାଯାଏ ଗଡଚଣ୍ଡୀଙ୍କ 
ପୀଠ ଏକ ଉଇ ହୁଙ୍କାରେ ପରିଣତ ହୋଇଥଲା । ହୁଙ୍କା ମଧ୍ଯରେ 
ଗୋପନ କରିଥୁବା ଦେବୀଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଏକ ସର୍ପ ଜଗି 
ରହିଥୁଲା । ଭାବଗ୍ରାହୀ ଲେଙ୍କା ନାମକ ଜଣେ ବାଳକକୁ ଦେବୀ 
ସ୍ଵପ୍ନାଦେଶ ହେଲେ ନିଜର ଅବସ୍ଥାନ ସଂପର୍କରେ । ଭାବଗ୍ରାହୀ 
ଲେଙ୍କାଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରେ ଦେବୀଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇ ଏବେ 
ଗଡଚଣ୍ଡୀଙ୍କ ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରାଯାଇଛି । ଦେବୀଙ୍କ 
ପୀଠରେ ବାସନ୍ତିକ ନବରାତ୍ର ଓ ଶାରଦୀୟ ଷୋଡଶ ଉପଚାର 
ପୂଜା ଯଥାବିଧ୍‌ ଅନୁଯାୟୀ ପାଳନ କରାଯାଏ । ଶାରଦୀୟ 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଅବସରରେ ପ୍ରଭାତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା, ଶିବାଭିଷେକ, 
ନବଗ୍ରହ ପୂଜା, ହନୁମାନ ଚାଳିଶା ପାଠ, ଗୀତାପାଠ, ଷୋଡଶ 
ଉପଚାର ପୂଜା ଓ ଚଣ୍ଡୀପାଠ ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମକାଣ୍ଡ ପାଳନ 
କରାଯାଇଥାଏ । ଗଡଚଣ୍ଡୀଙ୍କର ବେଶର କ୍ରମ ଶ୍ରୀ କଟକ 
ଚଣ୍ଡୀଙ୍କର ବେଶର କ୍ରମଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅଟେ । ଦେବୀ ଗଡଚଣ୍ଡୀ 
ଅଭୟ ବର ଦାୟିନୀ ସର୍ବଦା ତା'ର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କୁ ପଣତ 
କାନିରେ ଘୋଡାଇ ରଖିଥାଏ । ସେ ଅସୀମ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଶକ୍ତିର 
ପ୍ରତୀକ ଅଟନ୍ତି । ମହାନଦୀର ତ୍ରିକୋଣ ଭୂମିରେ ପ୍ରଥ୍ତଯଶା 
ଦେବୀ ମା”କଟକଚଣ୍ଡୀ । ମହାନଦୀ ଅବବାହିକା ଅଞ୍ଚଳରେ 
ମା'ଙ୍କର ମହିମା ଓ ମହତ୍ସ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ତଥା ଦିଗନ୍ତ ବିସ୍ତାରୀ । 
ଚଣ୍ଡୀ ଉପାସନାର ସମସ୍ତ ତଥ୍ୟ ପ୍ରାୟତଃ ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ପୁରାଣରୁ 


ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ତା'ପୂର୍ବରୁ ସାମାନ୍ୟ ଭିନ୍ନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା କରାଯାଉଥୁଲା । ମରହଟ୍ଟାମାନଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା 
ଅଧୁକାର କରିବା ପୂର୍ବରୁ କଟକ ଚଣ୍ଡୀ ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗ 
ପରିସରରେ ପୂଜା ପାଉଥୁଲେ । ପରେ ଦେବୀ ସେଠାରୁ 
ଅପସାରିତ ହୋଇ ଦକ୍ଷିଣ ପାର୍ଶ୍ଵର କିଛି ଦୂରରେ ପୂଜା 
ପାଇଲେ । ଏହି ଅଞ୍ଚଳ କନିକା ରାଜାଙ୍କ ଅଧୀନରେ ରହିଥିଲା । 
କନିକା ରାଜାଙ୍କ ଉଆସ ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ନିକଟରେ ଅବସ୍ଥିତ, 
ଯାହା କନିକା ଉଆସ ନାମରେ ପରିଚିତ । କନିକା ରାଣୀ 
କୃଷ୍ଣପ୍ରିୟା ଦେବୀ ୧୮୮୦ ମସିହା ବେଳକୁ ଦେବୀଙ୍କ ପାଇଁ 
ଏକ ମନିର ନିର୍ମାଣ କରି ସମସ୍ତ ବନ୍ଦୋବସ୍ତ କରିଥୁଲେ । କଟକ 
ଚଣ୍ଡୀଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ସଂପର୍କରେ ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଶୁଣାଯାଏ 
ଶେଖ୍‌ ବଜାରର ଗୋବିନ୍ଦ ବେହେରା ନାମକ ଜଣେ ଗୋପାଳ 
ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗ ପରିସରରେ ଗାଭ ଚରାଉଥୁବା ସମୟରେ 
ସେ ଏକ ପଥର ଗଦା ଉପରେ ବସିଥୁଲେ । ପଥର ଗଦା 
ଥରିବାରୁ ସେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଘରକୁ ଚାଲି ଆସିଲେ। ରାତ୍ରରେ 
ସେ ସ୍ଵପ୍ନାଦେଶ ପାଇ ପଥର ଗଦା ଖୋଳି ଦେବୀଙ୍କ ମୂଭି 
ଉଦ୍ଧାର କଲେ । କଟକ ଚଣ୍ଡୀ ମନ୍ଦିରର ଶୋଭା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ମନୋମୁଗ୍ଧକର । ଶାରଦୀୟ ଦୁର୍ଗାପୂଜାରେ ଦେବୀଙ୍କର ଷୋଡଶ 
ଦିବସ ବ୍ୟାପି ପୂଜା ଉପଚାର ଓ ବେଶ ଆକର୍ଷଣୀୟ । ମହାନଦୀ 
କୂଳରେ ଥୁବା ଏହି ଶକ୍ତିପୀଠ ଆମ ଧାର୍ମିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିବା ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ଗୌରବାନ୍ଧିତ 
କରୁଅଛି। 


ଇତିହାସ ବିଭାଗ 
ସନାତନ ହରିଚନ୍ଦନ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ 
ମଦନପୁର, ଖୋର୍ଵା- ୭୫୨୦୫୪ 


ଶ୫ ୪୫୫ ୪୭ 


୫ 


ବ* 


ମା ୭ % ଓ ନାମା (୯୨୦ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କାତି ଓ ପରମ୍ପରାରେ 
ମା” ଦେବୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଉପାସନା 


ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରାରେ ଦୁର୍ଗାପୂଜାର ଏତିହ୍ୟ 
ଅତି ପୁରାତନ । ରାମାୟଣ ଯୁଗରେ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା । 


ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଦୁର୍ଗା ସୂକ୍ତରେ ଏହା 
ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ସେସମୟରେ ୮୮୮ 
ମୂର୍ଭିପୂଜା ପ୍ରଚଳିତ ନଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ‡ 
ଦୁର୍ଗାସୃକ୍ତର ପାଠଦ୍ଧାରା ସକଳ ଦୁଃଖ ଦୂର 
କରିବାର ସୂତ୍ର ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା । 
ବାସ୍ତବରେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ମାନବର ସକଳ 
ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାକୁ ସମର୍ଥ, ସେ ହିଁ 
ଦୁର୍ଗା ରୂପେ ଉପାସିତା ହୋଇଆସୁଛନ୍ତି 
। ବେଦର ରାତ୍ରି ସୂକ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ଦେବୀଙ୍କ 
ମାହାତ୍ମ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି। ରକ୍‌ 
ବେଦରେ ଦେବୀ ସୃକ୍ତରେ ମା” ଦୁର୍ଗାଙ୍କର 
ମହିମାର ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରାଯାଇଛି । 


ସେହି ଦେବୀ ସୂକ୍ତରେ ଅଦୂଭୂଗ୍‌ ରଷିଙ୍କ ବାକ୍‌ନାମ୍ନୀ 
ବ୍ରହ୍ମବିଦୂଷୀ କନ୍ୟା ନିଜକୁ ଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନା ରୂପେ 
ପରିକଳ୍ପନା କରିଥୁଲେ । ସେ କହିଥୁଲେ ମୁଁ ରୁଦ୍ଧ ଓ ବସୁଗଣଙ୍କ 
ସହିତ ରହିଛି । ମୁଁ ମିତ୍ର, ବରୁଣ, ଇନ୍ଦ୍ର, ଅଗ୍ନି ଓ ଅଶ୍ରିନୀ 
କୁମାର ଦ୍ଵୟଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିଛି । ମୁଁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅଧ୍ଶ୍ନରୀ । ଏଥୁପାଇଁ 
ଶ୍ରୀଚଣ୍ଡୀ ମାହାତ୍ଗ୍ୟ ପଠନ ମଧ୍ଯରେ ଦେବୀସୂକ୍ତର ପାଠକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
କରାଯାଇଛି । ଉପନିଷଦ ଯୁଗରେ ତୈତିରୀୟ ଆରଣ୍ୟକ 
ଉପନିଷଦରେ ଦେବୀ ଅମ୍ବୈକାଙ୍କୁ ରୁଦୂଙ୍କ ପନ୍ନୀ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା 


ଜୟଶଙ୍କର ନାୟକ 


କରାଯାଇଛି । ଏଥରେ ପ୍ରଥମେ ଦୁର୍ଗା ଗାୟତ୍ରୀ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଦୁର୍ଗା ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । କୁମାରୀ କନ୍ୟାଙ୍କୁ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ 
ସ୍ଵରୂପରେ ଆବାହନ କରିବାର ପରମ୍ପରା ଉପନିଷଦରୁ ଗୃହୀତ 


ହୋଇଛି । କେନୋପନିଷଦରେ ମଧ୍ଯ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତିଙ୍କୁ ହିମବନ୍ତ 
କନ୍ୟା ଉମା ରୂପେ ଗୌରୀଗାୟତ୍ରୀରେ ଗୌରୀ ଓ ଗିରିସୂତା 
ରୂପେ ଏବଂ ଶ୍ରୀସୂକ୍ତରେ ସେହି ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ହିରଣ୍ୟବର୍ଣ୍ରା ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ରୂପେ ସ୍ତୁତି କରାଯାଇଛି । 


ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଆଦ୍ୟାଶକ୍ତିଙ୍କୁ କୁଣ୍ଡଳିନୀ ଶକ୍ତି ରୂପେ 
ଓ ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନରେ ପ୍ରକୃତି ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
ତନ୍ତ୍ରଦର୍ଶନରେ ତାଙ୍କୁ ପରାଶକ୍ତି ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
ଆନନ୍ଦ ଲହରୀ ସ୍ତୋତ୍ରରେ ଶକ୍ତିଦର୍ଶନର ବିଶଦ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 


(୧୨୭୮ ୮୮ «9 ଓ ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ହୋଇଛି । ମୂଳାଧାର, ସ୍ଵାଧ୍ଷ୍ଠାନ, ମଣିପୁର, ଅନାହତ, ବିଶୁଦ୍ଧ 
ଓ ଆଜ୍ଞାଚକ୍ର ଦେଇ ଶକ୍ତି ଜାଗରଣ କରାଯାଏ । ପରିଶେଷରେ 
ମସ୍ତିଷ୍ଠ ମଧ୍ୟରେ ପରିକଳ୍ପିତ ସହସ୍ର ପଦ୍ମରେ ପରମ ଶିବ ଓ 
ମହାଶକ୍ତିଙ୍କର ଏକ୍ୟ ଅନୁଭବ କରାଯାଏ । କୁଣ୍ଡଳିନୀ ଜାଗରଣ 
ଦ୍ଵାରା ସାଧନାରେ ସିଦ୍ଧିଲାଭ ହୋଇଥାଏ । ବୌଳାର୍ଣ୍ଣବ ତନ୍ତ୍ର, 
ମହାନିର୍ବାଣ ତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଭୃତିରେ ମହାଶକ୍ତି ଭଗବତୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ 
ଉପାସନାର ବିଶେଷ ପଦ୍ଧତି ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 


କୌଶଲ୍ୟା ସମସ୍ତ ଅଶୁଭ ଲକ୍ଷଣ ପାଇଁ ଦୁର୍ଗାପୂଜା 
କରିଥୁଲେ ବୋଲି ଆଧ୍ଯାତ୍ସ ରାମାୟଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
କୃଷ୍ଣପ୍ରେମ ଲାଭ ପାଇଁ ଦ୍ଵାପର ଯୁଗରେ ଗୋପାଙ୍ଗନାମାନେ 
କାତ୍ୟାୟନୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିଥୁଲେ ବୋଲି ଶ୍ରୀମଦୂ ଭାଗବତରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ବ୍ରହ୍ମବୈବର୍ତ ପୁରାଣରେ ପ୍ରକୃତିଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟିର 
ସାରସବେସ୍ଵ ପ୍ରକୃତିରୂପିଣୀ ମହାଶକ୍ତି ଓ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ପରାସଭ୍ସଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । ବାମନ ପୁରାଣ ମତ୍ସ୍ୟପୁରାଣ 
ପ୍ରଭୃତିରେ ଦେବୀଙ୍କ ମାହାତ୍ମ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଗୁପ୍ତ 
ଯୁଗରେ ବରାହମିହିରଙ୍କ ବୂହତ୍‌ ସଂହିତା ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଶକ୍ତି ଉପାସକ 
ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 
ମାର୍କଣ୍ଡେୟପୁରାଣ ଅନ୍ତର୍ଗତ ସପ୍ତଶତ ଶ୍ଳୋକବିଶିଷ୍ଟ ଶ୍ରୀଚଣ୍ଡୀ 
ମାହାତ୍କ୍ୟରେ ଭଗବତୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ସବ୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହିମା ଓ ଦାର୍ଶନିକ 
ରହସ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । ଏଥୁରେ ବଣ୍ଣ୍ବନା ରହିଛି ଯେ 
ସତ୍ୟଯୁଗରେ ସ୍ଵରଚିତ ମନ୍ନନ୍ତରରେ ସୁରଥ ନାମରେ ଜଣେ 
ରାଜା ଥୁଲେ । ସେ ସମସ୍ତ ଭୂମଣ୍ଡଳରେ ଅଧୂକାରୀ ଥୁଲେ । 
କିନ୍ତୁ କୋଳାନଗରୀକୁ ଧ୍ବଂସ କରିଥୁବା କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ତାଙ୍କୁ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାସ୍ତ କରିଥୁଲେ। ସେ ରାଜ୍ୟ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇ ଜଙ୍ଗଲକୁ 
ଚାଲିଗଲେ। ସେଠାରେ ଜ୍ଞାତିକୁଟୁମ୍ବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିତାଡ଼ିତ ସମାଧ୍‌ 
ନାମକ ବୈଶ୍ୟ ପହଞ୍ଚୁ ଥୁଲେ। ମେଧସ୍‌ ରଷିଙ୍କ ଆଶ୍ରମରେ 
ରାଜା ସୁରଥ ଓ ସମାଧ୍‌ ବୈଶ୍ୟଙ୍କୁ ରଷି ମହାମାୟା ଭଗବତୀ 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ମାହାତ୍ଥ୍ୟ ଶୁଣାଇ ଥିଲେ । ଫଳରେ ଭଗବତୀ ଦୂର୍ଗାଙ୍କ 
ଉପାସନା କରି ସୁରଥ ରାଜ୍ୟ ଫେରିପାଇଥୁଲେ ଓ ସମାଧୁ 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ସେହି ଶ୍ରୀଚଣ୍ଡୀରେ ମହାଶକ୍ତିଙ୍କୁ 


ମହାକାଳୀ, ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ମହାସରସ୍ବତୀ ରୂପେ ତିନୋଟି ଚରିତ୍ର 
ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଛି । ସେ ହିଁ ଜଗତଜନନୀ ଓ 
ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵରୀ ରୂପେ ଉପାସିତା ହୋଇଆସୁଛନ୍ତି । 


ଅନନ୍ତ କାଳର ଅଧୁଷ୍ଠାତ୍ରୀ ରୂପେ ସେ ହେଲେ 
ମହାକାଳୀ । ଦୁଇଟି ହସ୍ତରେ ସେ ଜଗତକୁ ପାଳନ କରନ୍ତି । 
ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ହସ୍ତରେ ଅସୁର ଶକ୍ତିର ବିନାଶ କରନ୍ତି । 
ମହାସରସ୍ଵତୀ ମହାମାୟାଙ୍କ ଜ୍ଞାନଶକ୍ତିର ପ୍ରତୀକ । ଏଣୁ 
ଶ୍ରୀଚଣ୍ଡୀରେ କୁହାଯାଇଛି ¬ ଏକୈବାହ୍ମଂ ଜଗତ୍ୟତ୍ର ଦ୍ବିତୀୟା 
କା ମମାପରା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ଜଗତରେ ମୁଁ ହଁ ଏକମାତ୍ର ଶକ୍ତି 
ଭାବରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ମୋଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଦ୍ବିତୀୟ ଶକ୍ତି ନାହାନ୍ତି । 
ନାରାୟଣୀ ସ୍ତୁତି ମାଧ୍ଯମରେ ଦେବତାମାନେ ମହାସରସ୍ଵତୀଙ୍କୁ 
ସ୍ତୁତି କରିବା ପରେ ଦେବୀ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଭୟ ଦେଇଥୁଲେ ଓ 
କହିଥୁଲେ ଯେ ଦାନବ ଶକ୍ତିର ବିନାଶ ପାଇଁ ସେ ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ଆବିର୍ଭୂତା ହେବେ ଓ ଭକ୍ତଗଣଙ୍କର ସକଳ ବାଧା 
ଦୂର କରି ସତ୍ୟ, ଆନନ୍ଦ ଓ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବେ । 


ସେହିଦିନଠାରୁ ଶ୍ରୀଚଣ୍ଡୀ ବା ଦେବୀ ମାହାତ୍ସ୍ଯ 
ଅବଲମ୍ବନରେ ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରୁ ଏଯାବତ୍‌ ଶରତ କାଳରେ 
ଭଗବତୀ ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଷୋଡ଼ଶ ଦିନାତୃକ, ନବରାତ୍ରୀ ଓ ତ୍ରିଦିନାତ୍ସକ 
ମହାପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଆସୁଛି । ଭାରତବର୍ଷର ବିଭିନ୍ନ 
ଶକ୍ତିପୀଠ ତଥା ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଶକ୍ତିପୀଠ ମଧ୍ଯରେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ 
ଜିଲ୍ଲାର ଶକ୍ତିପୀଠ ଖିଚିଂଠାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଉପଲକ୍ଷେ ଅତି ନିଷ୍ଠାର 
ସହ ଦେବୀପୂଜା କରାଯାଏ । ଏତଦୂବ୍ୟତୀତ ସମଗ୍ର ଭାରତରେ 
ବିଭିନ୍ନ ମୂର୍ଭି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ବହୁ ଆଡ଼ମ୍ବର ସହକାରେ 
ସାର୍ବଜନୀନ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରାଯାଇଆସୁଛି । 


ଗ୍ରାମ / ପୋ.ଅ ¬ ଖିଚିଂ, ଜିଲା ¬ ମୟୂରଭଞ୍ଜ 
ପିନ୍‌- ୭୫୭୦୩୯ 


ଏ. ଏ. ଠୁ / 
+୬  +#୬ ` + * 


ମା ® % ଓ ˆ (୧ ୨) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବହୁମୁଖୀ ପ୍ରତିଭାଧାରୀ ପଦ୍ମଭୂଷଣ 
ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ 


“(ଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ବଳିଷ୍ଠ ସନାତନଧାରା ମରିନାଇ, 
ମରିବାର ନୁହେଁ । ଯୁଗ ଯୁଗ ବ୍ୟାପୀ ସମସ୍ତ ସ୍ପର୍ଦା ଓ ଅନୁକରଣ 
ଭିତରେ ଏହାର ନିର୍ମଳ ଧାରାକୁ ଦେଖି ନୂତନ ଚଳଣିରେ ବିଶ୍ଵ 
ସଂସ୍ଫକୃତିକୁ ବାଟ ଦେଖାଇବାର ଅଧିକାର 
ଏବେ ବି ଓଡ଼ିଆର ଅଛି । ଆଜି ଓଡିଶା 
ଆଉ ଶରୀରରେ ପରାଧୀନ ନୁହେଁ ଚିନ୍ତା ଓ 
ଚରିତ୍ରରେ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର ଦିନ ଆସିଛି । 
ଉଠ, ଜାଗ୍ରତ ହୁଅ, ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମରେ, ଦର୍ଶନ 
ଓ ଚରିତ୍ରରେ ଜଗତ ଉଦ୍ଭାସିତ କର ।”” 


ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ/ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ସାହିତ୍ୟ (୧୯୫୩) ପୃ.୪୬୦ । 


ଅଗଷ୍ଟ ୫, ୧୮୮୪ ମସିହା, 
ଓଡ଼ିଆ ତିଥି ଅନୁସାରେ ଗହ୍ମାପୂର୍ଣ୍ରିମା ପୂର୍ବଦିନ 
ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲା ସତ୍ୟବାଦୀ ଥାନା ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ରପୁର ଶାସନରେ ମାତା ହାରାଦେବୀ ଓ ପିତା ଆନନ୍ଦ 
ଦାସଙ୍କ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ବାଲ୍ୟକାଳରୁ 
ପିତୃହୀନ ନୀଳକଣ୍ଠ ଗ୍ରାମର ଭର୍ଣ୍ତାକୁଲାର ସ୍କବଲରେ ପଢ଼ି 
୧୮୯୯ରେ ବୃଭିଲାଭ ପୂର୍ବକ ଉତ୍ଭୀଣ୍ଣ୍ର ହୋଇ ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲା 
ସ୍କୁଲରେ ନାମ ଲେଖାଇଥିଲେ । ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟଗତ କାରଣରୁ ସେ 
ଏକବର୍ଷ କଟକର କଲିଜିଏଟ୍‌ ସ୍ଫ୍ରଲରେ ପଢ଼ିଥିଲେ । ପୁନଶ୍ଚ 
ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲା ସ୍କରଲକୁ ଫେରି ସେଠାରୁ ହିଁ ସେ ପ୍ରବେଶିକା 
ପରୀକ୍ଷାରେ ୧୯୦ ୫ ମସିହାରେ ପାଶ୍‌ କଲେ । ତା” ପରେ 
ଏଫ୍‌.ଏ (ଆଇ.ଏ. ସହ ସମାନ ) ପଢ଼ିଲେ ରେଭେନ୍ସା 
କଲେଜରେ । ୧୯୦୭ରେ ସେ ମେୱଥ୍ଚା ବୃଭି ସହ ଏଫ୍‌.ଏ 


ନିର୍ମଳା କୁମାରୀ ମହାପାତ୍ର 


ପାଶ୍‌ କରି ସେହି କଲେଜରେ ବି.ଏ. ପଢ଼ିଲେ | ସେଥିରେ 
ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ପାଠ୍ୟ ବିଷୟ ଥିଲା ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ର । ତଦୂବିଷୟକ 
ବିଶେଷ ଅଧ୍ଯୟନ ଓ ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ ତାଙ୍କର ରଚନା ସମଗ୍ରକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ସନ ୧୯୦ ୯ରେ ବି.ଏ 
ପାଶ୍‌ କରି ସେ କଲିକତା ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟରେ 
ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏମ୍‌.ଏ ଓ ଆଇନ ବିଦ୍ୟା 
ଅଧ୍ପୟନ କଲେ । ସନ ୧୯୧୧ରେ 
ଏମ୍‌.ଏ. ପାଶ୍‌ କରି ସେ ବନବିଦ୍ୟାଳୟରେ 
ଶିକ୍ଷକତା କଲେ । ହେଲେ ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ଅଧ୍ଯକ୍ଷ । ସେ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଉନ୍ନତ 
ପାଠାଗାରଟିଏ ସୃଷ୍ଟି କଲେ । ତା'ର ନାମ 
ରଖିଥିଲେ ହରିହର ପାଠାଗାର । ସେଠାରେ 
ପ୍ରତି ଶ୍ରେଣୀ ପାଇଁ ପାଠାଗାର 
କରାଯାଇଥିଲା । ବନବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପାଠ୍ୟ 
ବିଷୟ ସହ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ, ବଢ଼େଇକାମ, ଚିତ୍ରକଳା, ବିବିଧ ଧନ୍ଦା 
ବିଷୟକ ଶିକ୍ଷାଦାନର ସୁବିଧା ଥିଲା । ଛାତ୍ରାବାସ ପତ୍ରିକାର 
ନାମ ଥିଲା ବୀଣା | ସ୍କୁଲ୍‌ର ପିଲାଏ “ସତ୍ୟବାଦୀ” ପତ୍ରିକାରେ 
ଲେଖୁଥିଲେ । ନିୟମିତ ଶ୍ଳୋକାନ୍ତ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ହେଉଥିଲା । 
ପିଲାମାନେ ପ୍ରଧାନ ଶିକ୍ଷକ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ 
ପରିଭ୍ରମଣରେ ଯାଉଥିଲେ । ଦେଶସେବା, ରୋଗୀସେବା, 
ବନ୍ୟା-ଦୁଭିକ୍ଷରେ ସହାୟତା କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆଗଭର ଥିଲେ । 
ଡଭାର ଦୁରଭ୍ଭିକ୍ଷ (୧୯୧୯ )ରେ ପିଲାଏ ରିଲିଫ୍‌ ବଣ୍ଟନ 
କରୁଥିଲେ । ଉତ୍କଳ ସମ୍ମିଳନୀରେ ଏଇ ବିଦ୍ୟାଳୟର ପିଲାଏ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ରକ୍ଷା କରିଥିଲେ । ଏଥିପାଇଁ ମଧୁବାବୁ ପିଲାଙ୍କୁ ବହୁ 
ପ୍ରଶଂସା କରିଥିଲେ । ବନବିଦ୍ୟାଳୟକୁ କୁହାଯାଉଥିଲା 


(୧୨୪୮ ଓ ® ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ମଣିଷଗଢ଼ା କାରଖାନା । ଯେଉଁ ବିଶେଷଜ୍ଞମାନେ ଏହା ମୂଳରେ 
ଥିଲେ- ସେମାନେ ହେଲେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ, ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ 
ଦାସ, ପଣ୍ଡିତ ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର, ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହରିହର ଓ ପଣ୍ଡିତ 
କୃପାସିନ୍ଧୁ ମିଶ୍ର । ଏଇ ପାଞ୍ଚଜଣଙ୍କୁ ସତ୍ୟବାଦୀ ଯୁଗର ପଞ୍ଚସଖା 
କୁହାଯାଏ । ଏମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟମାନେ ହେଲେ ଶ୍ରୀ 
ରଆମଚନ୍ଦ୍ର ରଥ, ପଣ୍ଡତ ବସୁଦେବ ମହାପାତ୍ର, 
ଶ୍ରୀ ଭାଗବତ ସୁତାର, ଶ୍ରୀ ସୁମନ୍ତ ପଟ୍ଟନାୟକ, ଶ୍ରୀ ଧନେଶ୍ବର 
ମହାରଣା, ଶ୍ବୀ ବିନୋଦବିହାରୀ ରାଉତରାୟ, ଶବ ଲୋକନାଥ 
ମହାପାତ୍ର, ପଣ୍ଡିତ ବାଞ୍ଚାନିଧି ମିଶ୍ର ଓ ଶ୍ରୀ ବେନୁଗୋପାଳ ଆଚାରୀ 
ପ୍ରମୁଖ । ଏଇ ଜ୍ଞାନୀଗୁଣୀ ଗୁରୁଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପରି ପ୍ରତିଭାତ 
ହେଉଥିଲେ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ । ଦୂରଦୂରାନ୍ତରୁ ପିଲାଏ 
ଏଠାକୁ ଅଧ୍ୟୟନ ନିମନ୍ତେ ଆସୁଥିଲେ । ଜମିଦାର, ମଠ 
ମହନ୍ତମାନେ ପିଲାମାନଙ୍କ ବିକାଶ ପାଇଁ ମୁକ୍ତ ହସ୍ତରେ ଦାନ 
କରୁଥିଲେ । ସେ ହୋମିଓପ୍ୟାଥିକ୍‌ ଚିକିତ୍ସା କରି ବହୁ ରୋଗୀଙ୍କ 
ସେବା କରିଥିଲେ । 


ଏକଦା ଅଗ୍ନିକାଣ୍ଡରେ ସ୍କ୍ରଲଘର ପୋଡ଼ିଗଲା । ସବୁଠୁଁ 
ବେଶୀ ଦୁଃଖ ଥିଲା ପାଠାଗାରଟି ଜଳିଯିବା । ସେସବୁର ଭରଣା 
କରାଯାଇଥିଲା । କୋଠାଘରେ ପିଲାଏ ପଢ଼ିଥିଲେ । ଏପରି 
ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ଦେଖିବାକୁ ବହୁ ମନୀଷୀ ଆସିଥିଲେ ସେ 
କାଳରେ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ, ମଧୁସୂଦନ 
ଦାସ ( ମଧୁବାବୁ ), ସାର୍‌ ଆଶୁତୋଷ ମୁଖାର୍ଜୀ, ବ୍ୟାସକବି 
ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି, ଅଧ୍ଷାପକ ଯୋଗେଶଚନ୍ଦ ରାୟ, 
ଲାଟ ସାହେବ ଏଡ଼ଓାଡ୍‌ ଗେଟ୍‌, ଡାକ୍ତର ଏ.ଲଙ୍କବେଷ୍ଟର, ମିଷ୍ଟର 
ଡବ୍ଲୟ. ଭି. ଡିଉକ୍‌ ଆଦିଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ | ଏମାନଙ୍କୁ 
ଉତ୍ତମ ଆତିଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥିଲା ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କ 
ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ । 


ସନ ୧୯୧୯ର ଡଭାର ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଥିଲା ପଣ୍ଡିତ 
ନୀଳକଣ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଆହ୍ବାନ । ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ଏହାର 
ଆଲୋଚନା ହୋଇଥିଲା । ବିହାର -ଓଡ଼ିଶାର ଲାଟସାହେବ 
ପ୍ରକୃତ ଘଟଣା ଜାଣିବାକୁ ଡଭାର ଆସିଥିଲେ । ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ 
ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ବାବଦରେ ସତ୍ୟ ତଥ୍ୟ ଜଣାଇ ଥିବାରୁ ତାଙ୍କ 
ବିରୋଧରେ ପୋଲିସ ମାମଲା ଦାଏର କରିଥିଲା । ଯାହାହେଉ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵ ଓ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କ କର୍ମଯୋଜନା ଫଳରେ 
ପରିସ୍ଥିତି ବଦଳି ଯାଇଥିଲା । ସେହି “ଡଭାର ଦୁଭ୍ଭିକ୍ଷର” ରିପୋର୍ଟ 


ମୁଦ୍ରଣ ପାଇଁ ନୀଳକଣ୍ଠ କଲିକତା ଯାଇଥିଲେ । ଏହା ଥିଲା 
୧୯୨୦ ମସିହାର କଥା । କଲିକତା ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର କୁଳପତି 
ସାର୍‌ ଆଶୁତୋଷ ମୁଖାର୍ଜୀ ଏଇ ଅବସରରେ ତାଙ୍କୁ ଡକାଇ 
ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର ସୋନପୁର ଚେୟାରରେ ଅଧ୍ୟାପକ 
କରାଇଥିଲେ । ପ୍ରକାଶଥାଉ କି ଗୁଣଗ୍ରାହୀ କୁଳପତି ସାର 
ଆଶୁତୋଷ ମୁଖାର୍ଜୀଙ୍କ ଅନୁରୋଧକ୍ରମେ ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ଭେଙ୍କଟ 
ରମଣ ( ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନରେ ନୋବେଲ 
ବିଜେତା ହୋଇଥିଲେ) ଓ ଡକୂର ସର୍ବପଲ୍ଲୀ ରାଧାକୃଷ୍ଣନ୍‌ (ପରେ 
ହେଲେ ଆମ ଦେଶର ରାଷ୍ଟ୍ରପତି) ମଧ୍ଯ ଏଇ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟରେ 
ଅଧ୍ୟାପନା କରିଥିଲେ । ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ଶ୍ରୀ ମୁଖାର୍ଜୀଙ୍କ 
ଅନୁରୋଧକ୍ରମେ କଲିକତା ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା- 
ସାହିତ୍ୟ ଓ ଗବେଷଣା ବିଭାଗରେ ଚାରିମାସ ପାଇଁ ଅଧ୍ଧାପକ 
ଥିଲେ । ତା'ପରେ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସେ ଯୋଗ 
ଦେବାକୁ ଯାଇ ଅଧ୍ୟାପକ ପଦରୁ ଓହରି ଯାଇଥିଲେ । କାକଟପୁର 
ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଚଳାଇବାରେ ସେ ଥିଲେ ମୁଖ୍ୟ । ସନ 
୧୯୨୨ରୁ ୧୯୩୪ ମଧ୍ଯରେ ସେ (ନୀଳକଣ୍ଠ) ପାଞ୍ଚଥର 
କାରାବରଣ କରିଥିଲେ । ହଜାରିବାଗ ଜେଲ୍‌ରେ ତାଙ୍କ ସହ 
ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ କଟାଉଥିଲେ ସଂଗ୍ରାମୀ ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ ଓ 
ଜେ.ପି. କୃପାଳିନୀ ଆଦି | ନୀଳକଣ୍ଠ ଥିଲେ “କ” ଶ୍ରେଣୀୟ 
କଏଦୀ । ଜେଲ୍‌ଖାନାରେ ହିଁ ସେ ୯ଓଡ଼ିଆ ବ୍ୟାକରଣ” 
ଲେଖିଥିଲେ । ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଏକାଧିକବାର କେନ୍ଦ୍ର ଓ 
ପ୍ରାଦେଶିକ ସରକାରଙ୍କ ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ ସଭାରେ ସଦସ୍ୟ ଥିଲେ । 
ସନ ୧୯୫ ୧ରେ କଂଗ୍ରେସରୁ ସେ ଓହରି ଯାଇ ୧୯୫୫ରେ 
ସେହି ଦଳରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ସେ ୧୯୫୭ରୁ 
୧୯୬୧ ଯାଏ ଓଡ଼ିଶା ବିଧାନସଭାର ବାଚସ୍ପତି ପଦମଣ୍ଡନ 
କରି ବହୁ ନଜିର ରଖିଯାଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ବଲ୍ତତା 
ପ୍ରତି ଏକଦା ଡ. କ୍ଷିତି ମୋହନ ସେନ୍‌ କହିଥିଲେ ଯେ 
ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାର ଇନ୍‌ସାଇକ୍ଲୋପିଡିଆ । 


ଉତ୍କଳ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ, ବାଣୀବିହାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ 
ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କର ଭୂମିକା ଥିଲା ଅସୀମ । ସେ ସିନେଟ୍‌ର 
ସଭାପତି ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇଥିଲେ । ତାହାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ତାଙ୍କୁ 
ଏଇ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରୋଚଚାନ୍‌ସେଲର୍‌ ପଦବୀରେ 
ଅବସ୍ଥାପିତ କରାଯାଇଥିଲା । ପଣ୍ଡିତଜୀ ବିଜ୍ଞତାର ସହ 
୧୯୫୫ରୁ ୧୯୬୨ ଯାଏଁ ଏହି ଉପ- କୁଳାଧିପତି ପଦବୀର 


ମା ୭ 9 ଓ ମନା (୯ ୨ ୬) 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


କାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ବାହ କରିଥିଲେ । ମହାମହିମ ରାଜ୍ୟପାଳ କୁଳାଧିପତି 
ଥିବା ବେଳେ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଥିଲେ ଉପ-କୁଳାଧିପତି ବା 
ପ୍ରୋ-ଚ।ନ୍‌ସେଲର୍‌ । ଉତ୍କଳ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର 
ତା.୨୦-୧୨-୧୯୫୫ର ସମାବର୍ଭନ ଉତ୍ସବରେ ତାଙ୍କୁ 
ସମ୍ମାନଜନକ ଡି.ଲିଟ୍‌ ଉପାଧିପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥିଲା । 
କୁଳାଧିପତି ମହୋଦୟ ଏଥିରେ ଅଭିନନ୍ଦନ ଜଣାଇ କହିଥିଲେ 
କି ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କୁ ଡି.ଲିଟ୍‌ ଉପାଧି ପ୍ରଦାନ କରି ଉତ୍କଳ 
ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ଵୟଂ ସମ୍ମାନିତ ହୋଇଅଛି । 


ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରେ ୧୯ ୫୭ ମସିହାରେ 
ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ ଗଠିତ ହୋଇଥିଲା । ଏହାକୁ 
ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିଥିଲେ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କ ଜନୈକ ପୂର୍ବତନ ବନ୍ଧୁ 
ଡକ୍ର ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ । ଡକୂର ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ଓଡ଼ିଶା 
ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀର ପ୍ରଥମ ସଭାପତି ହୋଇଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶାର 
ବିଶିଷ୍ଟ ସାହିତ୍ୟିକମାନଙ୍କୁ ନେଇ ସେ ଏକ କମିଟି ଗଢ଼ିଥିଲେ । 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରସାର ସହ ସାହିତ୍ୟିକ ତଥା ଗୁଣୀଜନଙ୍କୁ 
ସମ୍ମାନିତ ଓ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା ଥିଲା ଏହି ଏକାଡେମୀର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 


ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କ ବାଗ୍ମିତା ସଂପର୍କରେ ନିଚ୍ଛକ ପ୍ରମାଣ 
ମିଳେ ତାଙ୍କର ସୁପୁତ୍ର ଡାକ୍ତର ବିକ୍ରମ ଦାସଙ୍କ ଗ୍ରନ୍ଥର 
“ମୋ ନନାଙ୍କ ଦେଶ) ପୃଷ୍ଠା ୮୮ରୁ | ତହିଁରୁ କିଞ୍ଚିତ ନିମ୍ନରେ 
ପ୍ରଦତ୍ତ । ସେ ( ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ) କେନ୍ଦ୍ର ଆସେମ୍ବ୍ି ବା ବଡ଼ଲାଟ୍‌ 
ସଭାରେ ପ୍ରାୟ କୋଡିଏ ବର୍ଷକାଳ ସଦସ୍ୟ ଥାଇ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ 
ବିଷୟ ଆଲୋଚନାରେ ଭାଗ ନେଉଥିଲେ । ସେ ଅନେକ 
ସମୟରେ ସରକାରଙ୍କୁ କଟୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ବହୁ ଅସୁବିଧାରେ ପକାଉ ଥିଲେ । ତାଙ୍କ ତଥ୍ୟ ସମ୍ବଳିତ 
ଅକାଟ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ସବୁକୁ ଇଂରେଜ ସରକାର ପ୍ରତିରୋଧ କରିପାରୁ 
ନଥିଲେ। ସରକାରଙ୍କ ଚା” ବ୍ୟବସାୟ ନୀତି ଉପରେ ଆଠଘଣ୍ଟା 
ଓ ଲୁଣ ବ୍ୟବସାୟ ନୀତି ଉପରେ ଏକାଦିକ୍ରମେ ଦଶଶଣ୍ଟା 
କାଳ ସାରଗର୍ଭକ ଭାଷଣ ଦେଇ ସେ ରେକର୍ଡ଼ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । 


ଜାତୀୟସ୍ତରର ନେତା ନୀଳକଣ୍ଡ ନିଜ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ 
ସହ ବେଶେ ଘନିଷ୍ଠ ଥିବାର ବିବରଣୀ ଡାକ୍ତର ବିକ୍ରମ ସେହି 
ଗ୍ରନ୍ଥ (ମୋ ନନାଙ୍କ ଦେଶ )ରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ନିମ୍ନପ୍ରକାରେ । 
ନନା ( ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ) ଲୋକଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ମିଶି ଗ୍ରାମ୍ୟ ସମାଜର 


ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍ର ଆଖି ଆଗରେ ରଖି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ 
ଚାଲିଚଳନ, ହାବଭାବ, ଦୁଃଖସୁଖ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସଂପର୍କ ରଖି 
ଥାଆନ୍ତି । ଖାଲି ସେତିକି ନୁହେଁ, ସବୁ ଗ୍ରାମର ଇତିହାସ, 
ଲୋକଗୀତ ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟ କବିଙ୍କ କବିତା ସବୁ ସଂଗ୍ରହ କରୁଥାଆନ୍ତି, 
କେଉଁ ଗ୍ରାମର କୌଣସି ଲୋକକଥା ପଡ଼ିଲେ, ସେ ତା'ର 
ଚଉଦପୁରୁଷ କଥା କହିଯାଆନ୍ତି । ( ପୃଷ୍ଠା-୧୧୪୮-୧୪୯) 


କୁସଂସ୍କାର, ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୋଧରେ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କ 
ସଂଗ୍ରାମ ସତତ ଜାରି ରହିଥିଲା । ସେ ସଂପର୍କରେ 
ଡାକ୍ତର ବିକ୍ରମଙ୍କ ବିବୃଭି ପ୍ରୋକ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଥ ଓ ମୋ ନନାଙ୍କ ଦେଶ”ରେ 
ପରିଦୃଷ୍ଟ । ଯଥା- 


ହରିଜନଠାରୁ ଅନ୍ୟଧର୍ମୀ ଏପରିକି ମୁସଲମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯିଏ ଆମ ଘରକୁ ଆସୁଥିଲେ, ଆମ ଶାସନୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘରେ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଥିଲେ ଅତିଥି । ସେମାନଙ୍କ ଅଇଁଠା ବାସନ 
ବୋଉ ପ୍ରଭୃତି ଅକୁଣ୍ଠିତ ଚିତ୍ତରେ ନିଜ ହାତରେ ମାଜି ପରିଷ୍କାର 
କରୁଥିଲେ । ଆମ ଘରେ ସବୁ ଜାତିର ଲୋକ ଏକାଠି ବସି 
ଆହାର କରିବା ଅତି ସାଧାରଣ ଥିଲା | (ପୃ- ୧୮୨) 


ସାମାଜିକ କୁସଂସ୍କାର ଦୂରୀକରଣ ପାଇଁ ସେ ନିରନ୍ତର 
ସଚେଷ୍ଟ ଥିଲେ । ପ୍ରବନ୍ଧ ମାଧ୍ପମରେ ସେ କଟୁ ସମାଲୋଚନା 
କରୁଥିଲେ । ସେଥି ମଧ୍ଯରୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରବନ୍ଧ “ମୋ ନିଶ”, ' ପ୍ରତିଭା 
ପୂଜା ଓ ପ୍ରତିମା ପୂଜା”, “ଅଛୁ ଓ ହେବୁ” ଆଦି ପ୍ରଧାନ | 


ନୀଳକଣ୍ଠ ବି.ଏ. ପଢୁଥିବା ବେଳେ ଗୋପବିନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଥିଲେ। ସେ ମଧ୍ଯ ବଙ୍ଗଦେଶର ବିପ୍ଲବୀ ଉପେନ୍ଦ୍ର 
ନାରାୟଣ ଭୂୟୀ ଓ ଖୁଦିରାମଙ୍କ ସହ ସମ୍ପର୍କିତ ହୋଇ ବୈପ୍ଳବିକ 
ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇଥିଲେ । ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷଙ୍କ 
ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ସେ ସମର୍ଥନ କରୁଥିଲେ । ସେ ଉତ୍କଳ କଂଗ୍ରେସର 
ସଭାପତି ଥାଇ ତୁଙ୍ଗ ନେତାମାନଙ୍କର ପରାମର୍ଶକୁ ଅବମାନନା 
କରି ସନ ୧୯୩ ୯ରେ ନେତାଙୀଙ୍କୁ ସମ୍ବର୍ଦଧନା ଜଣାଇଥିଲେ । 
ସେ ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ହାତୀପିଠିରେ ବସାଇ କଟକ ସହର ପରିକ୍ରମା 
କରାଇଥିଲେ । ଲୋକେ ସେଥିରେ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇଥିଲେ । 
ନୀଳକଣ୍ତଙ୍କର “ନବଭାରତ ପ୍ରେସ୍‌” ପରିସର ଥିଲା ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କର ଆଲୋଚନାସ୍ଥଳ । ସନ ୧୯୪୧ ବେଳକୁ 
ଫରଓଵାଡ୍‌ ବ୍ଲକ୍‌କୁ ଇଂରେଜ ସରକାର ବେଆଇନ ଘୋଷଣା 
କରିସାରିଥିଲେ । ତେଣୁ ନବଭାରତ ପ୍ରେସ୍‌ ପରିସରକୁ 


(୧୨୬୮ ୮୮ ଓ ଓ ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଖାନ୍ତଲାସ କରାଯାଇଥିଲା । ପ୍ରକାଶ ଥାଉକି “ନବଭାରତ” 
ପ୍ରେସ୍‌ ଓ ପତ୍ରିକାର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଥିଲେ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ । 
ଏହାର ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାଶନ କାଳ ଥିଲା ୧୯୩୪ । 


ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଜନ୍ମସ୍ଥଳ “ଂସୁଆଣ୍ଡୋଂ ପାଖ ଦେଇ 
ବହିଯାଉଥିବା ନଦୀ ଭାର୍ଗବୀ ତୀରରେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ, 
ନୀଳକଣ୍ଡ ଦାସ ଓ ଅନନ୍ତ ମିଶ୍ରକ ଏମାନେ ଦେଶ ସେବାର 
ଶପଥ ନେଇଥିଲେ ନିମ୍ନମତେ । ଯଥା¬ “ଆମେ ବହୁତ ପାଠ 
ପଢ଼ିବା । କିନ୍ତୁ ସରକାରୀ ଚାକିରି କରିବା ନାହିଁ । ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବା ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆଜି ଦେଶକୁ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ଦେଖୁଥାଇ 
ତାଂଠାରୁ ଉନ୍ନତ ଅବସ୍ଥା ଦେଖି ମରିବା” । ପ୍ରୋକ୍ତ ଶପଥ 
ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନରେ ସାକାର ହୋଇଥିଲା । 


ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଡ ଉଭୟ ଗଦ୍ୟ ଓ ପଦ୍ୟ ସାହିତ୍ୟ 
ସୃଜନରେ ଥିଲେ ଧୂରୀଣ । ସେ ଇଂରେଜ କବି ଟେନିସନ୍‌ଙ୍କର 
କାବ୍ୟ '“ପ୍ରିନ୍‌ସେସ୍‌' ଅବଲମ୍ବନରେ ରଚନା କରିଛନ୍ତି କାବ୍ୟ 
“ପ୍ରଣୟିନୀ” । ଟେନିସନ୍‌ଙ୍କର ଅନ୍ୟତମ କାବ୍ୟ ଏନୋକ୍‌ ଆଡେନ୍‌ 
(୭£୮୩୦୦୮୩ ^୮୯୦୮ ) ର ଅବଲମ୍ବନରେ ଲେଖିଛନ୍ତି କାବ୍ଯ 
ଦାସ ନାଏକ” । ଉଭୟ କାବ୍ୟ ମୌଳିକ କାବ୍ୟ ପରି 
ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ । ଏତଦ୍‌ ବ୍ଯତୀତ ସେ ଜୈନ ସମ୍ରାଟ 
“ଖାରବେଳ''ଙ୍କ ବୀରତ୍ଗ, ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରା ଓ ବିବାହ ଆଦି ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରି ଲେଖିଛନ୍ତି କାବ୍ୟ ଖାରବେଳ” । “କୋଣାକୈ? ତାଙ୍କର 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କାବ୍ୟକୃତି, ଯେଉଁଥିରେ ରହିଛି “ ରାମଚଣ୍ଡୀରେ ରାତି” 
ଓ “ସକାଳ” ଏବଂ 'ମାୟାଦେବୀ7 | ତାଙ୍କର ଗଦ୍ଯସମ୍ଭାର 
ମଧ୍ଯରେ ରହିଛି “ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯର କ୍ରମ ପରିଣାମ 
( ସମାଲୋଚନାମୂଳକ ଗ୍ରନ୍ଥ ) ', “ଆର୍ଯ୍ୟଜୀବନ”, 'ଶ୍ରୀମଦୃ 
ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ଭୂମିକା”, ଆମ୍ଜୀବନୀ, ପିଲାଙ୍କ ରାମାୟଣ, 
ପିଲାଙ୍କ ଭାଗବତ ପ୍ରଭୃତି । ତାଙ୍କର ଆତ୍ମଜୀବନୀ କେନ୍ଦ୍ର ସାହିତ୍ୟ 
ପୁରସ୍କାର ଲାଭ କରିଅଛି । ତାଙ୍କର ପୁସ୍ତକ “ଆର୍ଯ୍ୟଜୀବନ”କୁ 
ହିନ୍ଦୀରେ ଅନୁବାଦ କରିଥିଲେ ଶ୍ରୀ ଜୈନେନ୍ଦ୍ର କୁମାର । ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ଶ୍ରୀ ଜୈନେନ୍ଦ୍ର ଜ୍ଞାନପୀଠ ପୁରସ୍କାର ଲାଭ କରିଥିଲେ । 


ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ କେନ୍ଦ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ ସଭାର ବିରୋଧୀ 
ଦଳର ନେତା ଥିବା ବେଳେ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାରଙ୍କ ଉଚ୍ଚ ଉପାଧିକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥିଲେ । ନିଜ ସ୍ଵାଧୀନ ସରକାରଙ୍କଠାରୁ ସମ୍ମାନ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ବୋଲି ସେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିଲେ । ଏଇ କଥାର 


ପ୍ରାୟ ୩୦ବର୍ଷ ପରେ ୧୯୫୭ ମସିହାରେ ଭାରତ ସରକାର 
ତାଙ୍କୁ ପଦ୍ମଭୂଷଣ ଉପାଧିରେ ଭୂଷିତ କରିଥିଲେ । 


ସନ ୧୯୫୯, ଅଗଷ୍ଟ ୫ ତାରିଖରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ତତ୍‌କାଳୀନ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବଙ୍କ ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ 
ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସଙ୍କର ୭୫ତମ ଜୟନ୍ତୀ ପାଳନ ପାଇଁ କମିଟି 
ଗଠିତ ହୋଇଥିଲା । ସେହି ଉପଲକ୍ଷେ ଏକ ଅଭିନନ୍ଦନ ଗ୍ରନ୍ଥ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥିଲା, ସେଥିରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ବାରଉ୍ଭା 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥିଲା ସେମାନେ ହେଲେ- ଡକୂର ରାଜେନ୍ଦ୍ର 
ପ୍ରସାଦ, ପଣ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ଓ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ), 
ଶ୍ରୀ ଗୋବିନ୍ଦ ବଲୁଭ ପନ୍ଥ ( ସ୍ଵରାଷ୍ଟ୍ରମନ୍ତ୍ର ) ଓଡ଼ିଶାର ରାଜ୍ୟପାଳ 
ଶ୍ରୀ ଭୀମସେନ ସଂଚାର, ଓଡ଼ିଶାର ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀ ହରେକୃଷ୍ଣ 
ମହତାବ ଆଦି । ବହୁ ଜ୍ଞାନୀ, ଗୁଣୀଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଅଭିନନ୍ଦନ 
ଗ୍ରନ୍ଥ ହୋଇଥିଲା ପୁଷ୍କଳ । ମଧୁବାବୁଙ୍କ ପରେ ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ 
ଥିଲେ ରାଜ୍ୟର ମୁରବୀ । ଏକାଧାରରେ ସେ ଥିଲେ କବି, 
ବିଖ୍ୟାତ ପଣ୍ଡିତ, ଚିନ୍ତାଶୀଳ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ, ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚକ, 
ବିଚକ୍ଷଣ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ, ବାଗ୍ମୀ, ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ ଓ 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର ଦେଶ ସେବକ । ଏହି ବହୁମୁଖୀ ପ୍ରତିଭାଧାରୀ 
ବିଜ୍ଞ ସୁପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ହୁଏ ୧୯ ୬୭, ନଭେମ୍ବର 
୦ ୬ ତାରିଖରେ । ସେତେବେଳେ ଡ. ହରେକୃଷ ମହତାବ 
କହିଥିଲେ- ନୀଳକଣ୍ଠ ଜଣେ ଯୁଗସ୍ରଷ୍ଟା । ସେ ଅବାଟରେ 
ନୂତନ ବାଟ ଫିଟାଇବା ଲୋକ । ଆମେ ଶଗଡ଼ଗୁଳାରେ ଯିବା 
ଲୋକ। ତେଣୁ ତାଙ୍କ ବାଟରେ ଆମେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ନପାରି 
ତାଙ୍କର ବିରୋଧ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଥିଲୁ । ତାଙ୍କର ସ୍ଥାନ 
ଅପୂରଣୀୟ । ସେହି ବହୁମୁଖୀ ପ୍ରତିଭା ପଦ୍ମଭୂଷଣ ଡ. ନୀଳକଣ୍ଠ 
ଦାସଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମ୍ଭର ଅଶେଷ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସମ୍ମାନ । 


( ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ: ଜୀବନ ଓ ସାଧନା- ପୃ.୧୨୨) 
ସହାୟକ ପୁସ୍ତକ 
୧. ଆମ୍‌ ଜୀବନୀ : ପଣତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ | 


୨. ପଣିିିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ: ଜୀବନୀ ଓ 
ଲେଖକ- ଡାକ୍ତର ବିକ୍ରମ ଦାସ । 


ସେକ୍ସର ୨/୪ ୨୬, ନୀଳାଦି ବିହାର 
ଭୁବନେଶ୍ବର ୨୧ 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ଧପ୍‌ ୬ ଆଅ୯୦୭ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ସମାଜ ଜୀବନର ଚିତ୍ରକର 
ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି 


ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଓପନ୍ୟାସିକ, ଓଡ଼ିଆ କଥା ସାହିତ୍ୟର ଜନକ, 
ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନର ଜାଗ୍ରତ ପ୍ରହରୀ ବ୍ୟାସକବି ଫକୀର 
ମୋହନଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସରେ 
ଏକ ଗୌରବମୟ 


ଅଧ୍ୟାୟ । ଉନବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ମିଶନାର1 
ରଚନ।, ପାଠ ପୂସ୍ତକ 


ପ୍ରଣୟନ, ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଓ 
ସାହିତ୍ଯ ପତ୍ରପତ୍ରଂକ।, 
ମୁଦ୍ର।ଯଯନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଚଳନ, 
ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ନବ 
ଜାଗରଣ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
ଆନ୍ଦୋଳନର ନବ ଉନ୍ମେଷ 
ଆଦି ସାହିତ୍ୟର ସମସ୍ତ 
ବିଭାଗର ସାଧନା କ୍ଷେତ୍ଵରେ 
ତାଙ୍କର ଯୋଗଦ।ନ 
ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ। ତେଣୁ ଏହି 
ସାରସ୍କତ ସ୍ରଷ୍ଟା ଏକ ୩ 
ଅତୁଳନୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ। ସେ ଏକାଧାରାରେ ଜଣେ ଓପନ୍ୟାସିକ, 
କବି, ଗାଳ୍ପକ, ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଅନୁବାଦକ, ଆତ୍୍‌ ଜୀବନୀକାର, 
ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ଭାନ୍ତ ଲେଖକ, ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟିକ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ 
ସେ ଜଣେ ଦୂରଦୂଷ୍ଟାସମ୍ପନ୍ନ ସମାଜ ସଚେତନ ଶିଳ୍ପୀ । ଭାବପ୍ରାଣ 
ଓ ଜାତିପ୍ରାଣ ଯୋଗଜନ୍ମା ଫକୀର ମୋହନ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ଦୁର୍ଦ୍ଦିନ କାଳରେ ଏ ଜାତିକୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ଦେଇପାରିଥୁଲେ। 


' 


ହିମାଦ୍ରୀ ତନୟା ମିଶ୍ର 


୧୮୪୩ ମସିହା ଜାନୁଆରୀ ମାସ ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତି 
ଦିନ ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାର ମଲ୍ଲୀକାଶପୁର ଗ୍ରାମରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ 


କରିଥୁବା ବ୍ୟାସକବିଙ୍କ ଜୀବନ ଥୁଲା ସଂଘର୍ଷମୟ ଓ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ । 


୪୮ ସମଗ୍ର ଉକ୍‌ଳର ଚରମ ଦୁର୍ଦ୍ଦିନ 
ସମୟରେ ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ 
ଆବିଭ।ବ ହୋଇଥୁଲ।। 
ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ସମୟକୁ 
ବଂଶ ଗାରିମାର ପ୍ରତୀକ 
ସାମରିକ ମଯ୍ୟାଦା ନିଃଶେଷ 
ହୋଇସାରିଥୁଲ।। ତେଣୁ 
କି ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ପରି ହାତରେ 
5 ` ତରବାରି ଧରି ରଣାଙ୍ଗନରେ 
ଆବିର୍ଭୂତ ହେବାର ସୁଯୋଗ 
ସେ ପାଇପାରି ନ ଥୁଲୌ। ମାତ୍ର 
ତାଙ୍କ ରକ୍ତରେ ଥୁବା ବୀରତ୍ସର 
ସ୍ପନ୍ଦନ ତାଙ୍କୁ ଦିନେ ଅସିଠାରୁ 
ଅଧୁକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଲେଖନୀ 
ଧରି ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ 
ଜାତୀୟ ଜୀବନର ବିସ୍ତୃତ ଅଙ୍ଗନରେ ପ୍ରତିକୂଳ ଶକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ସଂଗ୍ରାମ ପାଇଁ ସତେଯେପରି ଅଦମ୍ୟ ଓ ଅଶେଷ ପ୍ରେରଣା 
ଯୋଗାଇ ଦେଇଥୁଲା। ଫକୀର ମୋହନ ଜଣେ ବହୁମୁଖୀ 
ପ୍ରତିଭା। ଗଙ୍ଗାଧରଙ୍କ ଭାଷାରେ ସେ ଉକ୍ରଳର ଜାତୀୟ ଜୀବନ 
ସଂଗ୍ରାମର ସେନାପତି। ନଟବର ସାମନ୍ତରାୟଙ୍କ ଭାଷାରେ 
କାଳଜୟୀ ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ପଦଶାଳିନୀ, ରସ, ସୌନ୍ଦଯ- ପ୍ରଖ୍ୟାପିନୀ 


(୧୨୮୮ ୮୮ ଓ ଓ ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଗଦ୍ୟ ସାହିତ୍ୟର ଯଥାର୍ଥ ସଂସ୍ଥାପକ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠାପକ ଥୁଲେ 
ବ୍ୟାସକବି ଫକୀର ମୋହନ । ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତିଙ୍କ ମତରେ ଫକୀର 
ମୋହନଙ୍କ ଉଦାର ମାନବବାଦୀ ଯେପରି ସେ, ତୁଷାର- 
ଧବଳ-ଦହିମାଦ଼ି, ମଣିଷ ମଣିଷକୁ ଯେ ଏତେ ସମ୍ମାନ 
ଦେଇପାରେ, ପାପୀ ପୁଣ୍ୟବାନ୍‌ର ବିଚାର ନ କରି, ମଣିଷକୁ 
ମଣିଷ ବୋଲି ସସ୍ଵନେହ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିପାରେ, ତାହା କେବଳ 
ଏକା ବ୍ୟାସକବି ଫକୀର ମୋହନ ହିଁ କରିପାରନ୍ତି। 
ଡ. ଖଗେଶ୍ବର ମହାନ୍ତିଙ୍କ ମତରେ ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଜୀବନର ସମୃଦ୍ଧି ଓ କ୍ରମୋନ୍ଵତି ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟ ଜୀବନର 
ବିକାଶଧାରା ସଙ୍ଗେ ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବରେ ଗତି କରିଛି। 
ଯଥାର୍ଥରେ ଫକୀର ମୋହନ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ପ୍ରତିନିଧ୍‌। ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ କବି ଓ ସମାଲୋଚକ ବିଭିନ୍ନ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ ଓ ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଉଚିତ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 
କରିଛନ୍ତି। 

ଫକୀର ମୋହନ ଜଣେ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ପ୍ରତିଭାବନ୍ତ 
ଲେଖକ। ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ବହୁ ଅଭିଜ୍ଞତା, ଅନୁଭୂତି ଓ ଲୋକ 
ଚରିତ୍ରର ନିଚ୍ଛକ ଚିତ୍ର ତାଙ୍କ ସାରସ୍ଵତ କୃତୀକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିପାରିଛି। 
ସାହିତ୍ୟର ସମସ୍ତ ଦିଗରେ ତାଙ୍କର ଲେଖନୀ ଚାଳନା ନିଶ୍ଚିତ 
ପ୍ରଶଂସନୀୟ, ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ପ୍ଦ- 


୧) ଉପନ୍ୟାସ - ଛ ମାଣ ଆଠଠୁଣ୍ଠ, ଲଚ୍ଛମା, ମାମୁ, 
ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ 


୨) ଗଳ୍ପ - ଗଳ୍ପସ୍ଵଳ୍ପ ୧ମ ଓ ୨ୟ 


୩) କାବ୍ୟ କବିତା ¬ ପୁଷ୍ପମାଳା, ଉପହାର, ଅବସର 
ବାସରେ, ପୂଜାଫୁଲ, ଧୂଳ, ପ୍ରାର୍ଥନା, ବୌଦ୍ଧାବତାର 
କାବ୍ୟ 


୪) ଆତ୍ସ ଜୀବନ ଚରିତ 
୫ ) ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତ - ଉକ୍ଵଳ ଭ୍ରମଣ ( ଓାଲଟିଅର ଦର୍ଶନ ) 
୬ ) ରମ୍ୟରଚନା - ନନାଙ୍କ ପାଞ୍ଜ 


୭ ) ଜୀବନୀ - ଛଶ୍ଵରଚନ୍ଦ୍ର ବିଦ୍ୟାସାଗରଙ୍କର ବଙ୍ଗଳା ପୁସ୍ତକ 
“ଜୀବନ ଚରିତଂକୁ ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ 


୯୨୭... 


ସଂଘର୍ଷ ଭିତରେ ହଁ ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ଜୀବନର 
ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣଦ୍ୟୁତି ଫୁଟି ଉଠେ। ଏହି ସଂଘର୍ଷ ଭିତରେ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପ୍ରତିଭାର 
ଆତ୍ମସା ଶୁଦ୍ଧ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ପରି ଜାଜ୍ସଲ୍ୟମାନ ହୁଏ । ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ 
କରିବାର ଅଦମ୍ୟ ଅଭୀପ୍ମା ଯୋଗୁଁ ହଁ ପରିବର୍ଭିତ ସମୟରେ 
ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ଜିଜ୍ଞାସା ଯୋଗୁଁ ସେ ସଂସ୍କୃତ, 
ବଙ୍ଗଳା, ଉର୍ଦ୍ଦୁ, ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିଥୁଲେ। 
ତତ୍‌କାଳୀନ ବାଲେଶ୍ଵର କଲେକୃୂର ଜନ୍‌ ବୀମସ୍‌ ସାହେବ ଓ 
ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ ତାଙ୍କର ଜୀବନର ଗତିପଥକୁ 
ବଦଳାଇ ଦେଇଥୁଲା। ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ସତ୍ୟନିଷ୍ପତା, 
ଆଦର୍ଶ ବାଦୀତା ଏବଂ କର୍ମତପ୍ରତା ଯୋଗୁଁ ବୀମସ୍‌ଙ୍କ 
ସାହଚଯ୍ୟୀରେ ସେ ନୀଳଗିରି, ଡମପଡା, ଢେଙ୍କାନାଳ, 
କେନ୍ଦୁଝର, ଦଶପଲ୍ଲା, ପାଲଲହଡ଼ା ଏବଂ କେନ୍ଦ୍ରାପଡ଼ାରେ 
ଦେଞ୍ଵାନ, ଆସିଷ୍ଠାଣ୍ଟୁ ମ୍ୟାନେଜର ଓ ମ୍ୟାନେଜର ଭାବରେ 
କାମ କରିଥୁଲେ। ଦୀର୍ଘ କର୍ମମୟ ଜୀବନର ସୁବିପୁଳ ଅଭିଜ୍ଞତା 
ତାଙ୍କର ପ୍ରତିଟି ସାହିତ୍ଯ ସର୍ଜନାକୁ ପ୍ରାଣବନ୍ତ କରି ଗଢ଼ି 
ତୋଳିଥୁଲା। ୧୮୬୮ରେ ସେ ବାଲେଶ୍ବରଠାରେ ବାଲେଶ୍ଵର 
ସମ୍ବାଦ ବାହିକା ଓ ବୋଧଦାୟିନୀ ପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ 
ଏବଂ ସେ ୧୮୬୮ ମସିହାରେ ବହୁ ଶ୍ରମ ଓ ଅର୍ଥ ବ୍ୟୟ କରି 
ଓଭକୁଳ ପ୍ରିଣ୍ଡିଂ କମ୍ପାନୀ ଓ “ପି. ଏମ୍‌. ସେନାପତି ଏଣ୍ଡ୍‌ କମ୍ପାନୀ” 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁଲେ । 


ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି- ପ୍ରତିଭାର ଚମକ୍ଲାରିତା ତାଙ୍କ ଚାରୋଟି 
ଉପନ୍ୟାସ । ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ‹ଛ ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଠ” ଓଡ଼ିଆ 
ଉପନ୍ୟାସ ସାହିତ୍ୟରେ ଏକ ନୂତନ କ୍ରାନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାର କୃଷିଭିତ୍ତିକ 
ସାମାଜିକ ଚିତ୍ର ବହନ କରି ଏହି ଉପନ୍ୟାସଟି ଗଢ଼ି ଉଠିଛି। 
ଏଥରେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସମାଜର ଜମିଦାରମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟାଚାର, 
ଶୋଷଣର ଚିତ୍ର ରହିଛି। ଉପନ୍ୟାସଟିରେ ସଇତାନ 
ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କର କୃତକର୍ମର ଦୁଃଖଦ ପରିଣାମକୁ ଚମ୍ପା ଓ 
ମଙ୍ଗରାଜ ଚରିତ୍ଵ ମାଧ୍ଯମରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି। ଉପନ୍ୟାସର ନିଷ୍ପାପ 
ଚରିତ୍ର ସାରିଆ ଓ ଭଗିଆ ପ୍ରତି ଲେଖକଙ୍କର ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ମନୋଭାବର ପରିଚୟ ମିଳେ । ପର ଧନ ହରଣର ପରିଣତି, 
ପର ନାରୀ ପ୍ରୀତିର ପରିଣତି, ଇଂରେଜ ଶାସନ କାଳରେ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା, ଏସବୁର ଚିତ୍ର ଦେଖିବାକୁ 


ମା ୭ ଓ ଓ ମନ ଓ ୯୨୦ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମିଳେ। ବାସ୍ତବିକ୍‌ ସମାଜ ଚିତ୍ର, ନୈତିକତା, ଆଧ୍ୟାମିକତା ଏବଂ 
ବିଭିନ୍ନ ରସର ପରିବେଷଣରେ ଲେଖକଙ୍କର କୃତବିଦ୍ୟତା 
ପାଠକ ମନରେ ଆନନ୍ଦ ଓ ଆଲୋକର ଖଡ଼ ସୃଷ୍ଟି କରେ। 
“ମାମୁଁ” ଉପନ୍ୟାସର ମୂଳଅଂଶ ଏବଂ ମଧ୍ଯଭାଗ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରାଣବନ୍ତ, ସରସ ଚିତ୍ତଉଲ୍ଲାସକ ସୁଖପାଠ୍ୟ କିନ୍ତୁ ଶେଷଭାଗଟି 
ପ୍ରାଣବତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପ ଗୌଣ ମନେହୁଏ । ଏଥୁରେ ଚରିତ୍ରଗୁଡ଼ିକର 
ଉପସ୍ଥାପନ ପ୍ରଶଂସନୀୟ, ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାରୀଙ୍କ ପାଇଁ ଦଣ୍ଡବିଧାନ, 
ଗୋରା ହାକିମମାନଙ୍କର କିପରି ଜଣେ ସାଧାରଣ ନାଜରର 
ହାତବାରିସୀ ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ବିଦେଶୀ 
ଶାସନରେ ଲୋକଙ୍କୁ ନ୍ଯାୟ ମିଳିବା କିପରି କଷ୍ଟକର 
ହେଉଥୁଲା, ତାହା ବର୍ଣିତ | ସମାଜ ସଂସ୍କାର, ଶାସନ ସଂସ୍କାର 
ଏବଂ ଲୋକ ଚରିତ୍ର ସଂସ୍କାର ପାଇଁ ଏହି “ମାମୁଁ” ଉପନ୍ୟାସ 
ତର୍ଜନୀ ସଙ୍କେତ । 


ଫକୀର ମୋହନଙ୍କର ୯ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ” ଉପନ୍ୟାସଟିରେ 
ତତ୍‌କାଳୀନ ସମୟର ଓଡ଼ିଶାରେ ସହରମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ 
ଓ ଶିକ୍ଷାଗତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । 
କ୍ରମବର୍ଵିଷ୍ଣୁ ଶିକ୍ଷିତ ଶ୍ରେଣୀର ମନସ୍ତଭ୍ଜ୍‌ ଓ ସମାଜ ସଂସ୍କାର 
ମନୋଭାବ ପ୍ରତିଫଳନ । ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଭାବରେ ଯେଉଁ 
ଯୁବକ ସମାଜ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା, ତା'ର ମନସ୍ତଭୁ କଥା ଚିତ୍ରିତ | 
ଦୁନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ବିଧ୍‌ବିଧାନ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଅନାସ୍ଥାଭାବ, ଉତ୍ସଙ୍ଖଳତା 
ଆଦି କଥା ବଣ୍ଡିତ। ସଂସ୍କାରଧର୍ମ। ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ 
ଲେଖନୀରେ ଏତିକି କଥା ଫୁଟି ଉଠିଛି ଯେ ¬ ପରମ୍ପରାକୁ 
ଛାଡ଼ି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ଅନୁସରଣ କଲେ କିପରି ବରଣ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ। “ଲଚ୍ଛମା” ଫକୀର ମୋହନଙ୍କର ଏତିହାସିକ 
ଉପନ୍ୟାସ। ମରହଟ୍ଟା ଓ ମୁସଲମାନଙ୍କ କବଳରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଘୋର ଦୁଃଖ ଓ ସଂଘର୍ଷମୟ କଥା ଏଥରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ। ମରହଟ୍ଟାମାନେ ଦଳବଦ୍ଧ ଭାବରେ ଗୀ ଗଣ୍ଡାରୁ ଲୁଟ୍‌ 
କରୁଥିଲେ। ଜନସାଧାରଣ ବାଧା ଦେଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ହତ୍ୟା 
କରୁଥୁଲେ। ଫକୀର ମୋହନ ସେସମୟର `ବର୍ଗୀ” ଅତ୍ୟାଚାରର 
ଚିତ୍ର ଏହି ଉପନ୍ୟାସରେ ଅଙ୍କନ କରିଛନ୍ତ ଏବଂ 
ଅତ୍ୟାଚାରୀମାନଙ୍କୁ ଲୋକେ କିପରି ଠିକଣା ଜବାବ୍‌ ଦେଇପାରନ୍ତି 
ଓ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେଇପାରନ୍ତି ସେସବୁର ଶିକ୍ଷଣୀୟ କଥା ନେଇ 


'ଲଚ୍ଛମା” ଉପନ୍ଯାସଟିର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଫୁଟି ଉଠି ଛି। 
ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ଉପନ୍ୟାସଗୁଡ଼ିକରେ ଶୋଷଣ କରୁଣ 
କାହାଣୀରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ଦୀର୍ଘବର୍ଷ ଧରି ଓଡ଼ିଶାର ସମାଜ 
ଜୀବନ ପରାଧୀନତା ବିଷ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ ରହିଥୁବା କଥା 
ସମାଜର ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ଶୋଷଣ ଓ ଅତ୍ୟାଚାରର ଭୟଙ୍କର 
ରୂପ ଅପୂର୍ବ କଳା କୁଶଳତାର ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ କରୁଣ ରସ 
ଭିଭିରେ ସାମାଜିକ ଶୋଷଣର ବିଭୀଷିକାକୁ ନିଖୁଣ ଭାବରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥିବାର ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । 


ତାଙ୍କ ରଚିତ ଗଳ୍ପ ସ୍ଵଳ୍ପରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ସମସ୍ତ ଗଳ୍ପ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସୁଖପାଠ୍ୟ ଓ ଭାବ ପ୍ରକାଶରେ ସୁତୀକ୍ଷ୍ଣ। ତାଙ୍କ ସମୟର 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଥୁବା ନାନା ଧରଣର କୁସଂସ୍କାର 
ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସକୁ ଦୂର କରିବା ଥୁଲା ଗାଳ୍ପିକଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 
ଗାରୁଡ଼ି ମନ୍ତ୍ୱ ପାଠୋଇ ବୋହୂ, ସଭ୍ୟ ଜମିଦାର, ଡାକମୁନ୍ସି, 
ପେଟେଣ୍ଟ୍‌ ମେଡିସିନ୍‌, ରେବତୀ, ବିରେଇ ବିଶାଳ, ବଗଲା 
ବଗୁଲୀ, ମାଧ ମହାନ୍ରିଙ୍କ କନ୍ଯାସୁନା ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ଗଳ୍ପଗୁଡ଼ିକୁ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ ଏତିକି ହୃଦୟଙ୍ଗମ ହୁଏ ଉଭୟ ବିଧ 
ଜୀବନଧାରାର ଚିତ୍ର ପ୍ରକାଶିତ । ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଜନଜୀବନର 
ପ୍ରାଚୀନ ଓ ନୂତନ ଜୀବନଧାରା ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ 
ସଂଘର୍ଷ ଦେଖା ଦେଇଥୁଲା। ନୂତନର ଉନ୍ମେଷ କାଳରେ ପୁରାତନ 
ସହିତ ତା'ର ସଂଘର୍ଷ ସବୁ ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ କ୍ଷୁଦୂଗଳ୍ପରେ 
ଫୁଟି ଉଠିଛି। ସମକାଳୀନ ଜୀବନଧାରାରେ ଯେଉଁ ସକଳ 
ବିଭାଗ କ୍ଷୁଦରଗଳ୍ପର ଆମ୍ଭିକ କଳା- ବିଭବରେ ତାଙ୍କର 
ଲେଖନୀରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇଛି। ତାଙ୍କର ରୁଚିପୂର୍ଣ୍ଟ, ମାଜିତ ଏବଂ 
ଭାବର ଯଥାର୍ଥ ବାହକ ଶବ୍ଦ ବସାଣ ବାକ୍ୟାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପାଠକ 
ଭାବବିହ୍ବଳ ହର୍ଷମୁଖର, କେବେ କେବେ ଅଶ୍ରୁଳ ଓ ଚିନ୍ତା ଶ୍ରବଣ 
କରିଦିଏ ପାଠକମାନଙ୍କୁ । ଅତ୍ୟାଚାର, ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ, 
ଚରିତ୍ରହୀନତା, ଅସାଧୁତା, ହୃଦୟହୀନତା, ଧନଲୋଲୁପତା ପ୍ରଭୃତି 
ଲୋକଲୋଚନକୁ ଏବଂ ନାରୀଶିକ୍ଷା ପ୍ରତି ସଚେତନତା ଆଣିବା 
ସତେଯେପରି ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵର । 


ଓଡ଼ିଶାର ସାହିତ୍ୟରେ ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି 
ଜଣେ କଥାକାର ନୁହନ୍ତି। ସେ ଜଣେ ଆଦର୍ଶ ଗୀତିକବି ଭାବରେ 
ବେଶ୍‌ ପରିଚିତ। ପ୍ରିୟତମା ପନ୍ନୀ କୃଷ୍ଣା କୁମାରୀଙ୍କ ବିୟୋଗ 


(୧୩୭୮ ୮୮ ଓ 9 ଓ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ପରେ ସେ ଅନେକ ଗୀତିକବିତା ରଚନା କରିବାର ପ୍ରେରଣା 
ପାଇଥୁଲେ। ସେ ଅନେକ ଶୋକ ଗୀତିକା, ସମ୍ବୋଧ ଗୀତିକା, 
ଗାଥା କବିତା, ଚତୁର୍ଝ୍ଶପଦୀ କବିତା, ବ୍ୟଙ୍ଗ କବିତା, କୌତୁକ 
କବିତା ଓ ଶିଶୁ କବିତା ରଚନା କରିଛନ୍ତି। ଏତଦୂବ୍ୟତୀତ 
ଜାତୀୟତା, ଜରା, ମୃତ୍ୟୁ, ମାତୃଭାଷା, ପ୍ରୀତି, ସମାଜ ସଂସ୍କାର, 
ମାନବ ବନ୍ଦନା, ପ୍ରକୃତି ଓ ସୌନ୍ଦଯ୍ୟ ପ୍ରୀତି, ଭଶ୍ଵର ଭକ୍ତି ପରି 
ନାନା ଚିନ୍ତାମୂଳକ କବିତା ରଚନା କରିଛନ୍ତି। ପରିମାଣାମ୍ବମକ ଓ 
ଗୁଣାତ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାଙ୍କ କବିତାଗୁଡ଼ିକ ପାଠକ ମହଲରେ ବେଶ୍‌ 
ସୁଖବୋଧ। ପ୍ରତ୍ୟେକ କବିତାଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ 
ହୃଦୟର ଉଜଚ୍ଛ୍ଵାସ ପ୍ରକାଶିତ। ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ କାବ୍ୟିକ 
ଚେତନାରେ ମଧ୍ଯ ଜାତୀୟ ଚେତନାର ସ୍ବର ଶାଣିତ । ' ପୁଷ୍ପମାଳା” 
ତାଙ୍କ ହୃଦୟର ପ୍ରଥମ କବିତା ଉଚ୍ଛ୍ଲାସ। ପନ୍ନୀ ବିୟୋଗ ବିଧ୍‌ର 
କରୁଣ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ଧାରା ଏପରି ଥୁଲା- କାହିଁଛନ୍ତି ବନ୍ଧୁ ମୋର 
କିଏ ଦେବ କହି, ପୁଣି କି ଦେଖିବି ସେହି ସାହାସ୍ୟ ବଦନ, 
ହସି ହସି ଗଲା ମୋତେ କନ୍ଦାଇ କନ୍ଦାଇ, ମୋ କ୍ଷୁଦ଼ ତାରା । 
ଏହି କବିତାଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁଧାନ କଲେ ସତେଯେପରି କ୍ିଷ୍ଣାକୁମାରୀ 
ଥୁଲେ ତାଙ୍କର ପ୍ରାଣର ପ୍ରତିମା ଓ ପ୍ରେରଣାର ଉସ୍‌ । 
ଉପହାର'ରେ କାରୁଣ୍ୟୋଦୀପ ଭାବର ଗଭୀରତା ପ୍ରକାଶିତ | 
“ଅବସର ବାସରେ' କବିଙ୍କର ବ୍ୟାଧୂଜନିତ ପୀଡ଼ା ଓ ମାନସିକ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ସମୟର ପ୍ରାଣସ୍ପର୍ଶୀ କବିତା । “ପୂଜାଫୁଲ”ରେ 
ବିଭୁବୋଧ ଚେତନା, ମାନବ ବନ୍ଦନା ଓ ନିଜ ହାତରେ ତିଆରି 
ଶାନ୍ତି କାନନର ମନୋଜ୍ଞ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି। “ଧୂଳି” କବିତା 
ସଂକଳନରେ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନା ଏବଂ କର୍ମଫଳ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କଥା ବର୍ଣ୍ରିତ । “ମୁଁ ହାଟ ବାହୁଡ଼ା” କବିତାଟି ଫକୀର 
ମୋହନଙ୍କର ଏକ ସାମାଜିକ ବ୍ୟଙ୍ଗ କବିତା । ଏଥୁରେ ସଂସାର 
ହାଟ ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ସମାଜର ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ରର ରୂପରେଖ 
ପ୍ରକାଶିତ, ଯାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ । ଏଥୁରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, 
ସାହିତ୍ୟ, ପରମ୍ପରା, ସଂସ୍କୃତି କିପରି ଦୁର୍ଵ୍ଦ ଦେଇ ଗତି କରିଛି, 
ତାହାର ଜୀବନ୍ତ ଚିତ୍ରଟିଏ କବି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି। 
ବୌଦ୍ଧାବତାର” ତାଙ୍କର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କାବ୍ୟଗ୍ରନ୍ଥ। ଭଗବାନ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଉପରେ ରଚିତ, ଦେଶର ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ପରିଚିତ। 
ରାଜସୁଖକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ବୁଦ୍ଧଦେବ ମାନବ ମୁକ୍ତିର ପଥ 


ଅନ୍ଵେଷଣ, ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୁଲା ସେହି ତତ୍ସଵଜ୍ଞାନ ଏବଂ 
ଗୌତମଙ୍କର ଜୀବନଗାଥା ଗାନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଥୁରେ ଫକୀର 
ମୋହନ ନିଜର ଅପୂର୍ବ ଦକ୍ଷତା ଦେଖାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ଗଦ୍ୟ 
ପ୍ରଧାନ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ରସପୂର୍ଣ୍ତ ଓ ତତ୍ସ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କାବ୍ୟ ଓ 
କବିତା ରଚନା କରି ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି ଅନନ୍ୟ 
ପ୍ରତିଭାର ଅଧୁକ।ରୀ ଭାବରେ ନିଜକୁ ପ୍ରତିଶ୍ବିତ 
କରାଇପାରିଥଲେ। 


ଆତ୍ଧ ଜୀବନ ଚରିତରେ ଫକୀରମୋହନ ତାଙ୍କର 
ଅଭିଜ୍ଞତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନର ଇତିବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ନେଇ “ଆତ୍ସ ଜୀବନ 
ଚରିତ” ରଚନା କରିଛନ୍ତି। ଏହା ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଓ ସମକାଳୀନ 
ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଥ । ଏଥୁରେ ଲେଖକ ନିଜ ଜୀବନର 
ଟିକ୍‌ନିଖ୍‌ କଥା, ତା'ର ପରିବେଶର ଆମ୍ମିକ ଗାଥା ଏବଂ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଅନ୍ତର ଫଟା କାହାଣୀ ଲେଖିଛନ୍ତି। ତେଣୁ 
ଲଳିତ କଳା ବିଭବର ଏହା ପରମ ସମ୍ପଦ। ଓଡ଼ିଶାର 
ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ଲବଣ ଶିଳ୍ପର ବିପଯ୍ୟୟ, ବାଲେଶ୍ବରରେ 
ମୁଦ୍ଧାଯନ୍ତ୍ରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା, ପତ୍ରପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶନ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଚକ୍ରାନ୍ତ, ଦେଶୀୟ ରାଜ୍ୟର ରାଜାମାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ 
ପ୍ରଭୃତି ବହୁ ଜ୍ଞାତବ୍ୟ ବିଷୟର କଥା ଏଥୁରେ ସନ୍ନିବେଶିତ । 
'ଶୁଦୂ ଓ ବେଦାଧୂକାର' ଏବଂ 'ନନାଙ୍କ ପାଞ୍ଜ' ଏ ଦୁଇଟି 
ତାଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା। ପ୍ରଥମଟି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରବନ୍ଧ ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟଟି 
ରମ୍ୟ ରଚନା। ପ୍ରଥମଟିରେ ଉପେକ୍ଷିତ, ଅବହେଳିତ, ସମାଜର 
ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀ ପାଇଁ ବେଦାଧ୍‌କାର ରହିଛି ବୋଲି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତତା 
ସହିତ ସେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟଟିରେ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନର ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସାଂସ୍କୃତିକ ରଙ୍ଗାରଙ୍ଗର 
ପରିଚୟ ଏବଂ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ସହିତ ସମାଜ ଜୀବନ 
ସମ୍ପର୍କରେ ସ୍ଵିଗ୍ଧ ଉପାଦେୟ ମନ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଭ୍ରମଣ 
ବୃତ୍ତାନ୍ତରେ କୌଣସି କାବ୍ୟିକ ପରିକଳ୍ପନା ତାଙ୍କର ନାହିଁ । ଏହା 
ଏକ ଅଭିନବ ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତ। ଏଥୁରେ ଜନଜୀବନକୁ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ରହିଛି, ସେମାନଙ୍କୁ ସଲାମ୍‌ ବା 
କରମର୍ଦ୍ଦନ । ସେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି, କାହାର ପ୍ରତିଭାର ବନ୍ଦନାଗୀତରେ 
ମୁଖରିତ ହେଲାବେଳେ, କାହାର ଦୃଷ୍ଣତିକୁ ବ୍ୟଙ୍ଗାମ୍ଲକ ଶୈଳୀରେ 
ସେ ଉପସ୍ଥାପନା କରିଛନ୍ତି। କେଉଁଠି ଉକ୍ଚଳର ଆଲୋକର 


ନ ୭ % ଓ ମାମା (୧୩୦ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମହିମା ପ୍ରକାଶିତ ତ କେଉଁଠି ଅନ୍ଧକାରର ଭୟାଭୟ ବିଭୀଷିକା 
ଆଭାସିତ ହୋଇଛି। ହାସ୍ୟ, ଅଶ୍ରୁ ଓ ହାହାକାର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ 
ଭିତରେ ବ୍ୟାସକବି ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି ସମାଜ 
ଜୀବନର ନିଚ୍ଛକ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରି ନିଜ କଳାକୁଶଳତାର 
ସୁପରିଚୟ ଦେଇଛନ୍ତି। 


ଏ ଦେଶର ସମାଜ ଜୀବନର ଏକ ଘଡ଼ିସନ୍ଧି ସମୟରେ 
ଫକୀରମୋହନ ସେନାପତିଙ୍କର ଆଗମନ ହୋଇଥଲା । ତାଙ୍କ 
ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ ଉକ୍ଵଳୀୟ ସମାଜର ଯେଉଁ କ୍ରମ ବିବର୍ଭନ 
ଘଟିଥୁଲା, ସେ ତାହା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଥ୍ଲେ | ତେଣୁ ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ 
ରଚନା ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଓ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଚିତ୍ର 
ଉପରେ ପଯ୍ଯବସିତ। ସବ୍ବୋପରି ତାଙ୍କର ମାତୃଭାଷା ପ୍ରତି 
ମୋହ ଏବଂ ଜାତୀୟ ଚେତନା ନାନା ଭାବରେ ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର 
କୃତିଗୁଡିକରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକେ ଉନ୍ନତ, ମହାନ୍‌ 
ଓ ଆଲୋକଦୀପ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ସମୃଦ୍ଧ 
ହେଉ, ଏହାହିଁ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଆଶା ଓ ଆକାଂକ୍ଷା ରହିଥୁଲା | 
ଯାହାକି ନିଜ ସାହିତ୍ୟ ସଂରଚନାରେ ସେ ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ 
ଗୋଟିଏ ପଦରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ରଦିମନ୍ତ କରିବାର ପ୍ରୟାସରେ 
ଲେଖିଥ୍‌ଲେ- 


ଭାଷା ହୁଁ ଜୀବନ ଶକ୍ତି ଜାତିମାନଙ୍କର 
ଯେଉଁ ଜାତି ଭାଷାହୀନ ସେ ଜାତି ବର୍ବର । 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଥସୂଚୀ 
୧) କବି ଫକୀର ମୋହନ - ଉକ୍ବଳ ସାହିତ୍ୟ 


୨) ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି - ନବମ ପରିଚ୍ଛେଦ - 
ପ୍ରଥମ ସଂସ୍କରଣ 


୩) 


୪) 


୮) 


ଏ. ଏ. ଏ. 
ଏ୨ ଏହ ୫୭ 


ଫକୀର ମୋହନ ଓ ଓଡ଼ିଆ ସମାଜ - ସମାଲୋଚନାର 
ଦିଗଦିଗନ୍ତ- ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାଶ 


ସାହିତ୍ୟରେ କ୍ଷୁଦ଼ ଗଳ୍ପ ¬ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ସୃଷ୍ଟି - ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାଶ 
୧୯୬୬ 


ଆତ୍ମ ଜୀବନ ଚରିତ - ପ୍ରଥମ ଭାଗ - ୨ୟ ସଂସ୍କରଣ 
ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ - ସାହିତ୍ୟ ସନ୍ଦର୍ଶନ 


ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ କୃତୀରେ ସମକାଳୀନ ସମାଜ ଚିତ୍ର 
- ଗ୍ରନ୍ଥ ମନ୍ଦିର - ଡ. ଅସିତ୍‌ କବି 

ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କାବ୍ୟ କବିତା ଓ ନାଟ୍ୟ ସାହିତ୍ୟ ¬ 
ଡ. ନିରଞ୍ଜନ ସାହୁ କଲ୍ୟାଣୀ ପବ୍ଲିକେଶନ 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯର ଇତିହାସ - ଡ. ପ୍ରେମାନନ୍ଦ 
ମହାପାତ୍ର- ସତ୍ୟନାରାୟଣ ବୁକ୍ଷ୍ଟୋର ବିନୋଦ ବିହାରୀ, 
କଟକ-୨ - ପ୍ରଥମ ସଂସ୍କରଣ ୨୦୧୫ 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ - 
ଅଧ୍ଧାପକ ଗୌରୀ କୁମାର ବ୍ରହ୍ମା - ଷ୍ଟୁଡେଣ୍ଟ୍‌ ବୁକ୍‌ 
ଷ୍ଟୋର 


¬ ଦଶମ ସଂସ୍କାରଣ, ଆନନ୍ଦ ପ୍ରେସ୍‌ | 


ଅଧ୍ଯାପିକା ରମାଦେବୀ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଭୁବନେଶ୍ଵର 


(୧୩୮ ୮୮ ଓ 9 ୭ ନ 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଓଡ଼ିଶାର ଅଷ୍ଟ ଶକ୍ତିପୀଠ 


ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପରଂପରା ଆମ ଦେଶରେ ଯୁଗଯୁଗ 
ଧରି ଚଳିଆସୁଅଛି। ଏହାର କାଳ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା କଦାପି 
ସହଜସାଧ୍ଯ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଗା ପୂଜାର ପରଂପରା ସବୁଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ । ଏହି ପ୍ରକାର ଦେବୀ ପୂଜା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ମୌଳିକ। 
ଦେବୀଙ୍କର ପୂଜା ଓ ଆବାହନ କଳସ ମଧ୍ଯରେ ହୁଏ। ଦୁର୍ଗାପୂଜା 
ଅବସରରେ ଖଣ୍ଡାୟତର ଖଣ୍ଡା, ନାପିତର କ୍ଷୁର, ନହୁରୁଣୀ, 
କରଣର ଲେଖନୀ, କମାର ବଢ଼େଇଙ୍କ ଉପକରଣ ତଥା ଅନ୍ୟ 
ଜାତିମାନଙ୍କର କୌଳିକ ବୃଭି ଅନୁସାରେ ନିଜ ନିଜର 
ଉପକରଣଗୁଡ଼ିକୁ କଳସ ନିକଟରେ ସ୍ଥାପନ କରିଥାନ୍ତି। ବୃଭିଗତ 
ବ୍ୟବସାୟର ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କ ନିକଟରେ 
କାମନା କରିଥାନ୍ତି। 


ବରଗଛ ତଳେ ଚୁଆ ସିନ୍ଦୁର ଚଜ୍ଚିତା ଦେବୀ ଆରାଧନା 
ଚିରନ୍ତନ ଓ ତାହା ମୌଳିକ ସଂସ୍କୃତିର ପରଂପରା । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଦୁର୍ଗାମୂଭି ବେନିଭୁଜା, ଚତୁର୍ଭୁଜା, ଦଶଭୁଜା ଓ ଦ୍ବାଦଶଭୁଜା 
ଅଚନ୍ତି। 

ଓଡ଼ିଶାର ଆଠଗୋଟି ଶକ୍ତିପୀଠ ମୁଖ୍ୟ। ଏହି 
ପୀଠଗୁଡ଼ିକରେ ଚଣ୍ଡୀଙ୍କର ବିଗ୍ରହ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି । 


ବାଣପୁରେ ଭଗବତୀ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରେ ବିମଳା 
କାକଟପୁରେ ରହିଲୁ ନାମ ତୋ ମଙ୍ଗଳା । 
ଝଙ୍କଡ଼େ ଶାରଳା ନାମ, ଅଟଇ ତୋହର 
ବିରଜାଇ ନାମେ ବିଜେ କରୁ ଯାଜପୁର । 

ବାଙ୍କୀରେ ନାମ ତୋହର ଅଟେ ଚର୍ଚ୍ଚିକାଇ 
ସମ୍ବଲପୁରରେ ନାମ ବହିଲୁ ସମଲାଇ । 


ଡକ୍ସର ତ୍ରିନାଥ ପଟ୍ଟନାୟକ 


ତାଳଚେରରେ ହେଖୁଂଳା ନାମ ତୋର ମାଆ 
ଏହିଭଳି ଉକ୍‌ଳରେ ଶକ୍ତିପୀଠ ଆଠ ନାଆଁ। 


ମଙ୍ଗଳଚଣ୍ଡିଆମାନେ ଏଭଳି ଗୀତ ଗୀ ଗୀରେ ବୁଲି 
ଗାଇଥାନ୍ତି। ଏହା ବ୍ୟତୀତ ସାରଳା ଦାସ ମଧ୍ଯ ଅଷ୍ଟତନ୍ତ୍ର ପୀଠ 
କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି - 


ଝଙ୍କଡ଼େ ରହିଲୁ ମା”ଗୋ ଶାରଳା ନାମ ବହି 
କାକଟପୁରେ ରହିଲୁ ମା”ଗୋ ମଙ୍ଗଳା ବୋଲାଇ 
କୋଣାରକେ ରହିଲୁ ମା'”ଗୋ ଅଭୟା ରାମଚଣ୍ଡୀ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମେ ରହିଲୁ ବିମଳା ବୋଲାଇ 
ବାଙ୍କୀରେ ରହିଲୁ ମା”ଗୋ ଚର୍ଚ୍ଚିକା ନାମ ବହି । 
ଯାଜପୁରେ ରହିଲୁ ବିରଜା କାକଟପୁରେ ମଙ୍ଗଳା 
ପଶ୍ଚିମ ଦିଗେ ରହିଲୁ ବୋଲାଇ ହେଙ୍ଫୁ'ଳା। 
ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ରହିଲୁ ନାମ ତୋ ଗଉରୀ । 


ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଝଙ୍କଡ଼ର ଶାରଳା, କାକଟପୁରର ମଙ୍ଗଳା, 
କୋଣାର୍କର ରାମଚଣ୍ଡୀ, ପୁରୀର ବିମଳା, ବାଙ୍କୀର ଚର୍ଚିିକା, 
ଯାଜପୁରର ବିରଜା, ପଶ୍ଚିମ ( ତାଳଚେର )ର ହେଖୁ'ଳା ଓ 
ଭୂବନେଶ୍ବରର ଗୌର[ ହେଉଛନ୍ତି ଅଷ୍ଟତନ୍ତ୍ର ପୀଠର 
ଅଷ୍ଟଦେବୀ । ଏହି ଅଷ୍ଟଚଣ୍ଡୀ ପରମ ବୈଷ୍ଣବୀ ଓ ସେମାନେ 
ହାତରେ ଜପାମାଳା ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। 


ଝଙ୍କଡ଼ ଶାରଳା ¬ ଶାରଳା କେବଳ ଶକ୍ତିମୟୀ ଚଣ୍ଡୀ 
ନୁହନ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାୟିନୀ ସରସ୍ଵତୀ ମଧ୍ଯ | କୃଷିକାରୀ ସିଦ୍ଧେଶ୍ଵର 
ମା'ଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରି ଶାରଳା ଦାସ କବି ରୂପେ ପରିଚିତ 
ହୋଇଥୁଲେ। ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନ ଶକ୍ତିପୀଠମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 


ମା ୭ % ଓ ମା ୧୮୮ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର- ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଶାରଳାଙ୍କ ପୀଠ ଅନ୍ୟତମ । ମହାକାଳୀ, ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ 
ମହାସରସ୍ଵତୀ ବୋଲି ମା” ଶାରଳାଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। 
ମା” ଶାରଳାଙ୍କ ପୂଜା ଉପାସନାରେ ଏକ ସମୟରେ ତୁଳସୀ 
ଓ ବେଲପତ୍ର ଲାଗିଥାଏ । ମାଆ ଏକାଧାରାରେ ପରମ ବୈଷ୍ଣବୀ 
ଓ ନିତ୍ୟଚଣ୍ଡୀ ଅଟନ୍ତି। ମାଆ ଅଷ୍ଟଭୁଜା ସିଂହ ବାହିନୀ । ପ୍ରତିଦିନ 
ମା'ଙ୍କର ମାର୍ଜନା ପରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶୁଖୂଲା ମହାପ୍ରସାଦ ଭୋଗ 
ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ। ମାଂ'୍କୁ ବିରିପିଠା ବଳି ଓ କଂସା ପାତ୍ରରେ 
ପଇଡ଼ପାଣି ନୈବେଦ୍ଯ ଦିଆଯିବାର ବିଧୁ ରହିଛି। ଆଶ୍ଵିନ 
ମାସରେ ମା'ଙ୍କର ଷୋଳଦିନ ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । 


କାକଟପୁର ମଙ୍ଗଳ।- ଅଷ୍ଟଚଣ୍ଡୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
କାକଟପୁର ମଙ୍ଗଳା ଅନ୍ୟତମ। ମଙ୍ଗଳା ପ୍ରାଚୀକୃଳସ୍ଥ 
କାକଟପୁରକୁ ଆସିଛନ୍ତି ବୋଲି କିମ୍ବଦନ୍ତୀ କୁହେ। ଜଣେ ଓଡ଼ିଆ 
ସାଧବ ପୁଅ ମାଂ'ଙ୍କୁ ଲଙ୍କାରୁ ବୋଇତରେ ଆଣୁଥୁଲେ। ପ୍ରାଚୀ 
ନଦୀର ବୋଇତ ସହ ମାଆ ବୁଡ଼ିଗଲେ। ସ୍ଵପ୍ନାଦେଶ ବଳରେ 
ମାଆଙ୍କ ବିଗ୍ରହକୁ ନଦୀରୁ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇ କାକଟପୁରଠାରେ 
ଅଧୂକୃତ କରାଯାଇଅଛି। ପୂର୍ବରୁ ଏଠାରେ ଗ୍ରାମ ଦେବତୀ 
କାକଟେଇ ପୂଜା ପାଇ ଆସୁଥ୍ଲେ। ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଓ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ନୀତି ସେବା ସହିତ ମଙ୍ଗଳାଙ୍କର ସଂପର୍କ ଅଛି। ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କର 
ନବକଳେବର ମହୋସ୍‌ବର ଦାରୁସଂଧାନ ମା” ମଙ୍ଗଳାଙ୍କ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ହୋଇଥାଏ। ମା” ମଙ୍ଗଳା ପ୍ରତିଦିନ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରକୁ 
ଦର୍ଶନ ନିମନ୍ତେ ଯାଆନ୍ତି। ସେଠାରୁ ଫେରି ନିଜ ମନ୍ଦିରରେ 
ବାହାର ବେଢ଼ା ଚକଡ଼ାରେ କିଛି ସମୟ ବସି ଥକା ମେଣ୍ଟାନ୍ତି । 
ଏବେ ବି ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ାରେ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଚକଡା ଅଛି। ମଙ୍ଗଳାଙ୍କ 
ମୂଟ୍ଭି କଳା ମୁଗୁନି ପଥରରେ ନିମିତ। ଏହାର ଉଚ୍ଚତା ଛଅଫୁଟ । 
ଏହି ପୀଠରେ ଚୈତ୍ର ମାସରେ ଝାମୁ ଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ। 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କର ସମାବେଶ ହୁଏ । ଆଉ ମଧ୍ଯ ଶାରଦୀୟ 
ପୂଜା ଅବସରରେ ଷୋଡ଼ଶ ଦିନ ବ୍ୟାପୀ ପୂଜା ହୁଏ। 
ମୂଳାଷ୍ଟମୀଠାରୁ ମହାଳୟା ମଧ୍ଯରେ ଧ୍ଯାନ ମଗ୍ନ ମାଆଙ୍କୁ ପୂଜା 
ଉପଚାରରେ ଜାଗ୍ରତ କରାଯାଇଥାଏ। ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳ ପଞ୍ଚମୀ 
ତିଥ୍‌ରେ ତାରକମାଣ ବେଶ, ମହାଷଷ୍ଠୀରେ ମହାକାତ୍ୟାୟନୀ 
ବେଶ, ମହାଅଷ୍ଟମୀରେ ମହିଷାମର୍ଦିିନୀ ବେଶ, ମହାନବମୀରେ 
ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ବେଶ ଓ ଦଶହରାରେ ବିଜୟା ଦଶମୀ ବେଶରେ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଅପୂର୍ବ ଦର୍ଶନ ଦେଇଥାନ୍ତି । 


ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ବିମଳା - ଅଷ୍ଟଚଣ୍ଡୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ବିମଳା ହେଉଛନ୍ତି ଅନ୍ୟତମ । ଦେବୀଙ୍କର ଆଶ୍ଵିନ 
ମାସର ଷୋଳ ପୂଜା ସାରା ଦେଶରେ ବିରଳ। ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିରରେ ମେଘନାଦ ପାଚେରୀ ମଧ୍ଯରେ ବିମଳାଙ୍କ ମନ୍ଦିର 
ଅବସ୍ଥିତ। ଏଠାରେ ଶାରଦୀୟ ପାର୍ବଣ ଶକ୍ତି ଓ ବୈଷ୍ଣବ 
ମତବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ହୋଇଥାଏ। ଦେବୀ ଭାଗବତ ଅନୁସାରେ 
ଦେବୀ ସତୀଙ୍କ ବକ୍ଷଦେଶ ଏହି ସ୍ଥାନରେ ପଡ଼ିଥିଲା। ମା” ବିମଳା 
ହେଉଛନ୍ତି ପରମ ବୈଷ୍ଣବୀ । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମହାପ୍ରସାଦ 
ମାଆଙ୍କ ପାଖକୁ ଅଣାଯାଇ ପୁନଃ ସମର୍ପଣ କରାଗଲା ପରେ 
ହିଁ ତାହା ନିର୍ମାଲ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇଥାଏ। ଆଶ୍ଵିନମାସ 
କୃଷ୍ଣାଷ୍ଟମୀଠାରୁ ଶୁକ୍ଳ ନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ 
ଉପାସନା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ। ଷୋଳଦିନ ବ୍ୟାପୀ ଶାରଦୀୟ 
ପୂଜାରେ ମା” ବିମଳାଙ୍କର ୧୧ଟି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବେଶର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଅଛି। ତାହା ମଧ୍ଯରୁ ଦଶମହାବିଦ୍ୟା ଅନ୍ୟତମ । 


ବାଣପୁରର ଭଗବତୀ - ବାଣପୁର ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶକ୍ତି 
ତଥା ତନ୍ତ୍ରପୀଠ। ଏ କ୍ଷେତ୍ରର ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ହେଉଛନ୍ତି 
ସ୍ଵୟଂ ଭଗବତୀ । ବାଣନଗ୍ରେ ଭଗବତୀ ତୋହର ଦିବ୍ୟଧାମ । 
ଦେବୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ । 


ମାତାଙ୍କ ପୀଠରେ ବର୍ଷସାରା ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଲାଗି 
ରହିଥାଏ। ଦୋଳଯାତ୍ରା, ବିଷୁବ ସଂକ୍ରନ୍ତି, ରଜସଂକ୍ରାନ୍ତି, 
ଶାରଦୀୟ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ। ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୀଠ ଭଳି 
ଭଗବତୀ ପୀଠରେ ଶାରଦୀୟ ଷୋଡ଼ଶ ଦିନାମ୍ବକ ପୂଜା 
ମୂଳାଷ୍ଟମୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ମହାଷ୍ଟମୀରେ ସରିଥାଏ। ଏହି 
ସମୟରେ ସହସ୍ର କୁମ୍ଭ ଜଳରେ ଦେବୀଙ୍କର ଅଭିଷେକ 
ହୋଇଥାଏ। 


ମା” ଭଗବତୀଙ୍କର ଅପାର ମହିମା । ଭଗବତୀ ଅରଣ୍ୟ 
ବାସିନୀ ଓ ଶ୍ମଶାନ ବାସିନୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ଦେବୀଙ୍କୁ 
ଅଷ୍ଟଭୁଜା ମହିଷା ମଙ୍ଦିିନୀ ରୂପେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ପୂଜା 
ପାଉଥୁବା ମା'ଙ୍କ ପ୍ରତିମା ପଛପଟେ ବସ୍ତ୍ରାବୃତ୍ତ ହୋଇ ମୂଳ 
ବିଗ୍ରହଟି ରଖାଯାଇଥାଏ, ଯାହାକି ପୀଠର ବେଶେଷତ୍ସ ଅଟେ। 


ଯାଜପୁରର ମା” ବିରଜା - ପୁଣ୍ୟତୋୟା ବୈତରଣୀ 
ନଦୀ କୂଳରେ ଥୁବା ଯାଜପୁରଠାରେ ମାଆ ବିରଜାଙ୍କର ପୀଠ। 


(୧୩୬ ୮୮ ଓ 9 ୭ ନା 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ୭@ ସେପ୍ନେମ୍ବର-ଅକ୍ପୋବର - ୨୦୧୮ 


ଦେବୀ ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ଦେବୀ ସତୀଙ୍କର ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗରୁ 
ଛିନ୍ନ ନାଭିଦେଶଟି ଯାଜପୁରଠାରେ ପତିତ ହୋଇଥିଲା । ତେଣୁ 
ବିରଜା କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରଧାନ ଶକ୍ତିପୀଠ ରୂପେ ଖ୍ୟାତ । ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ 
ନାଭିଗୟା ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା ବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା 
ଏଠାରେ ଏକ ବିରାଟ ଯଜ୍ଞର ଆୟୋଜନ କରିଥୁଲେ। ଯଜ୍ଞ 
କୁଣ୍ଡରୁ ବିରଜା ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେଇଥୁଲେ। 
ବିରଜା ମନ୍ଦିର ପରିସରରେ ନାଭିପଗୟା ସ୍ଥାନଟି ଅଛି, ଯେଉଁଠି 
ପିତୃ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ପିଣ୍ଡଦାନ କରାଯାଇଥାଏ। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡ 
ମଧ୍ଯ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଦେବୀ ବିରଳଜାଙ୍କୁ ତ୍ରିପୁରା ସୁନ୍ଦରୀ 
ଭାବେ ମଧ୍ଯ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି। ମା” ବିରଜା ଦ୍ଵବିଭୁଜା । 
ଗୋଟିଏ ହାତରେ ଦାନବର ପୁହ ଧରିଛନ୍ତି, ଅନ୍ୟ ହାତରେ 
ମହିଷର ପୃଷ୍ଠକୁ ଶୂଳବିଦ୍ଧ କରୁଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ। ଦେବୀ 
ବିରଜାଙ୍କ ପୀଠରେ ମୂଳାଷ୍ଟମୀଠାରୁ କୁମାର ପୂର୍ଣ୍ରିମା ଯାଏଁ ପୂଜା, 
ସ୍ନାନ, ବେଶ, ନୀତି ଆଦି ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ | ଦୁଇବେଳା 
ଷୋଡ଼ଶ ଉପଚାରରେ ପୂଜା ହ୍ୁଏ। ଦେବୀଙ୍କୁ ଦଶହରା ଦିନ 
ଅପରାଜିତା ମନ୍ତ୍ରରେ ପୂଜା କରାଯାଏ। ପ୍ରତିପଦାଠାରୁ 
ମହାନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତିଦିନ ଅପରାହ୍ନରେ ମାଂ'ଙ୍କ ପ୍ରତିମାକୁ 
ରଥରେ ବିଜେ କରାଯାଇ ମନ୍ଦିର ଚତୁପାର୍ଶ୍ଵରେ ପରିକ୍ରମା 
କରାଯାଏ। 


ବିରଜା ଏବଂ ବିମଳାଙ୍କୁ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ଭୈରବ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଶକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି ଭୈରବୀ ବିମଳା । 


ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣ, ସଂହିତା ଓ ତନ୍ତ୍ରଗ୍ରନ୍ଥମାନଙ୍କରେ 
ବିରଜାଙ୍କ ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ସମ୍ବଲପୁରର ମାଂ ସମଲାଇ - ମା” ସମଲାଇ 
ହେଉଛନ୍ତି ସାରା ଓଡ଼ିଶାର ତଥା ସମ୍ବଲପୁରର ଆରାଧ୍ଧା ଦେବୀ । 
ପାଟଣା ରାଜା ନରସିଂହ ଦେବଙ୍କ ସାନ ଭାଇ ବଳରାମ ଦେବ 
ଏହି ମନ୍ଦିର ତଥା ଦେବୀଙ୍କୁ ସ୍ଥାପନ କରିଥ୍‌ଲେ। ରାତିରେ ଦେବୀ 
ସମଲାଇ ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵପ୍ନାଦେଶ ହେଲେ ଯେ ମହାନଦୀର ଅପର 
ପାର୍ଶ୍ବରେ ସିମୁଳି ବୃକ୍ଷତଳେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ଥାପନ କରିବା ନିମନ୍ତେ । 
ରାଜା ସେଠାରେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ। ସମ୍ବଲପୁରରେ 
ସିମୁଳିକୁ `ସମେଲ” ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ସେହି ଅନୁସାରେ 
ଦେବୀଙ୍କ ନାମ ହେଲା “ସମଲାଇ: | 


ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କ ଦକ୍ଷିଣରେ ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ ଓ ଘଣ୍ଟାସନି 
ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି। ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ଵରେ ଦଶମହାବିଦ୍ୟାଙ୍କ ସହିତ 
ମାତା ଖମ୍ବେଶ୍ଵରୀ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି। ମନ୍ଦିର ପରିସରରେ ଭୈରବ 
ମନ୍ଦିର, ମଉଳୀ ଦେବୀ ମନ୍ଦିର ଓ ଅଖଡ଼ା ହନୁମାନ ମନ୍ଦିର 
ଅଛି। ମନ୍ଦିର ସମ୍ମୁଖରେ ଅରୁଣ ସ୍ତମ୍ଭ ଓ ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ଅଷ୍ଟଧାତୁ 
ନିର୍ମିତ ଦେବୀଙ୍କ ବାହନ ସିଂହର ବିଗ୍ରହ ରହିଛି। 


ମା'ଙ୍କ ପୀଠରେ ନୂଆଁଖାଇ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପର୍ବ। 
ଏହିଦିନ ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କୁ ନୂଆ ଧାନର ଚାଉଳରେ ସୁମିଷ୍ଟ ଅନ୍ନ 
ଭୋଗ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ। ମନ୍ଦିରର ୧୧୨ଟି ସ୍ଥାନରେ ଭୋଗ 
ଲଗାଯାଏ। ଆଶ୍ଵିନ ମୂଳାଷ୍ଟମୀଠାରୁ ମାତା ସମଲେଶ୍ବରୀଙ୍କର 
ଷୋଳପୂଜା କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ମହାଳୟା ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ 
ମା” ଧବଳମୁଖୀ ବେଶ ଧାରଣ କରନ୍ତି ଏହାକୁ ' ଗଙ୍ଗ ଦର୍ଶନ” 
ବେଶ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ। ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳ ପ୍ରତିପଦାଠାରୁ 
ମାତାଙ୍କର ନବରାତ୍ରୀ ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । 


ବାଙ୍କୀର ଚର୍ଚ୍ଚକ। - ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ଯାନ୍ 
ଚଣ୍ଡୀପୀଠମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାଙ୍କୀର ଚର୍ଚ୍ଚିକା ଅନ୍ୟତମ । ଏ ପୀଠ 
ଶକ୍ତିପୀଠ ରୂପେ ସାରା ସଂସାରରେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଛି। 
ଏହି ପୀଠ ଚାମୁଣ୍ଡା ପୀଠ ରୂପେ ମଧ୍ଯ ପରିଚିତ । ପୁରାଣ ମତ 
ଅନୁସାରେ ଏଠାରେ ମହାବୀର ପରଶୁରାମ କଠୋର ତପସ୍ୟା 
କରିଥୁଲେ। ତପସ୍ୟା ଦ୍ବାରା ଦେବୀଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରି ମାତୃହତ୍ୟା 
ମହାପାପରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଥୁଲେ। ଦେବୀ ଚର୍ଚ୍ଚିକା ଅଷ୍ଟଭୁଜା। ବିଭିନ୍ନ 
ହସ୍ତରେ ଖଡ୍‌ଗ, ତ୍ରିଶୂଳ, ଅଙ୍କୁଶ, ଛିନ୍ନ ମସ୍ତକ, ସର୍ପ, ଅକ୍ଷମାଳା, 
ଡମ୍ବରୁ ଏବଂ କନିଷ୍ଠ ଅଙ୍ଗୁଳଳିକୁ ଦାନ୍ତରେ କାମୁଡ଼ିବା ସହ ବକ୍ଷରେ 
ନରମୁଣ୍ଡମାଳ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ରାଜଗୁରୁ ଭୋଗ 
କରନ୍ତି। ଦଶହରାରେ ଏହି ପୀଠରେ ଷୋଡ଼ଶ ଉପଚାରରେ 
ମା'ଙ୍କର ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ ମା”ଙ୍କ ନିକଟରେ ଆମିଷ 
ଭୋଗ ଲାଗିଥାଏ। 


ମା” ଚର୍ଚ୍ଚିକା ରୁଚିକ ଗିରିରେ ଅଧୂଷ୍ଠାନ କରିଛନ୍ତି, ମାଆ 
ପ୍ରଥମେ ଘଟ ରୂପରେ ଚାଚେରୀ ଭୋଗ ପାଉଥୁବାରୁ ତାଙ୍କର 
ନାମ ଚର୍ଚ୍ଚିକା ହୋଇଅଛି। ମା'ଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବ ଅଛି। ପର୍ବଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରେ ମହାଷ୍ଟମୀ, ପଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି, ଦୋଳ ପୂଣ୍ଠିମା, ବାସନ୍ତିକ 
ପୂଜା, କୁମାର ପୂର୍ଣ୍ିମା ଓ ରାସ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ପ୍ରଧାନ। 


୮ ୭ % ଓ ମା ୧୩୬ 


ସେପ୍ପେମ୍ବର - ଅଳ୍ଳୋବର ¬ ୨୦୧୮ @ @ @ ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମାଆଙ୍କର ସାମ୍ନାରେ ଗଣେଶ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ସରସ୍ଵତୀ, 
ବ୍ୟାଘ୍ରମୁଖୀ, ସିଂହ ମୁଖୀ ଦୁର୍ଗା, ଗଙ୍ଗା ଯମୁନା, ପଛ ପାର୍ଶ୍ବରେ 
ଦକ୍ଷିଣ ଚଣ୍ଡୀ ଚର୍ଚ୍ଚିକାଙ୍କ ପାଖରେ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀଠାରୁ ଶୁକ୍ଳ 
ପକ୍ଷ ନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଷୋଡ଼ଶ ଉପଚାରରେ ପୂଜା ହୋଇଥାଏ । 


ପୁରୀର ମହାରାଜା, ବାଙ୍କୀରାଜା ଓ ସେବାୟତମାନଙ୍କ 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମା'ଙ୍କର ଗମ୍ଭୀରା ଭିତରକୁ ଯିବା ପାଇଁ 
ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି । ଏହିଠାରେ କାରଭିକ, ମାଘ ଓ ବୈଶାଖ 
ମାସରେ ଆମିଷ ଭୋଗ ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି। 


ତାଳଚେରରେ ହିଲ୍କୁଂଳା - ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଷ୍ଟ 
ଶକ୍ତିପୀଠମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ପୀଠ 
ହେଉଛି ତାଳଚେରର ହିଲ୍ଟୁଂଳାଇ ପୀଠ | ଏହି ଅଗ୍ନିସ୍ଵରୂପା 
ମା'ପରମବୈଷ୍ପବୀ ନାରାୟଣୀ ଶମ୍ଭୁ ନିଶମ୍ଭୁକୁ ବଧ ସୁବଳ ଓ 
ଦୁନ୍ଦୁଭିକୁ ମାରିବାକୁ ଗଲାବେଳେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଅଷ୍ଟ ମହାବିଦ୍ୟା 
ଯାଇଥୁଲେ। ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହେଉଛନ୍ତି ହିଙ୍ଗୁଳା ଅନ୍ୟତମ । 
ସମସ୍ତ ଦେବଦେବୀ ପୀଠରେ ପୂଜକଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ଭୋଗ 
ଲାଗିଥାଏ କିନ୍ତୁ ତାଳଚେର ହିଙ୍ଗୁଂଳା ପୀଠରେ ଭକ୍ତ ନିଜେ ନିଜ 
ହାତରେ ତା'ର ନୈବେଦ୍ୟ ଦେବୀଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଥାଏ। ଏହା 
ଏକ ବ୍ୟତିକ୍ରମ, ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଭକ୍ତ ମନରେ ଅପାର ଆନନ୍ଦ 
ଦେଇଥାଏ। ଭକ୍ତର ଅପିତ ସାମଗ୍ରୀ ଅଗ୍ନି ରୂପିଣୀ ମା' ହିଙ୍ଗୁଳା 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି। ଏଠି ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନ ଏକାକାର 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଧନ୍ୟ ମାର ଲୀଳା | 


ମାଆଙ୍କର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହିଟ୍ଗୁଂଳା ଯାତ୍ରା ଚୈତ୍ର ଶୁକ୍ଳ ପକ୍ଷ 
ବିଷ୍ଣୁଦବମନକ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶୀରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ 
ହିଙ୍ଗୁଳା ଯାତ୍ରା ବା ପୂଜାବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଅଗ୍ନି ସ୍ଵରୂପା 
ହିଙ୍ଗୁଳାଙ୍କୁ ସାବରୀ ମନ୍ତ୍ରରେ ଆରାଧନା କରାଯାଏ । 


ରାଜ୍ୟରେ ଥୁବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଶକ୍ତିପୀଠ ଭଳି ହିଙ୍ଗୁଂଳାଙ୍କର 
ପୀଠରେ ଦଶହରା ପର୍ବ ପାଳନ କରାଯାଏ । ଏହି ସମୟରେ 
ଦଶହରା ପଡ଼ିଆକୁ ଏକ ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ “ଆଲାମ” ସୂଚନା 
ଆଡ଼ମ୍ବର ସହକାରେ ଆସିଥାଏ । କୁଟେଇସୁଣି ମଣ୍ଡପରେ 
ରୀତିନୀତି ସମ୍ପନ୍ନ ହେବା ପରେ ଉସ୍‌ବ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ହିଙ୍ଗୁଳାଙ୍କ 
ପୂଜାରେ କନ୍ଧ ସଂପ୍ରଦାୟର “ନଖି” ପରଂପରା ପାଳନ କରାଯାଏ । 


ଗୋଟିଏ ଅଧୁଆ ହାଣ୍ଡିରେ ଅରୁଆ ଚାଉଳ, କ୍ଷୀର, ମହୁ, କନ୍ଦ 
ଆଦି ମିଶାଇ କ୍ଷୀରି ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ । ଏହି ସମୟରେ ମା'ଙ୍କର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । 


ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ସେବା ସହିତ ମା'ଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସଂପର୍କ ରହିଛି। 
ଏକଦା ପୁରୀ ଗଜପତି ମହାରାଜାଙ୍କୁ ସ୍ଵପ୍ନାଦେଶ ହେଲା ଯେ 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଛପନ ପଉଟି ଭୋଗ ସୁସ୍ବାଦୁ ହେବା ପାଇଁ 
ହିଙ୍ଗୁଳାଙ୍କୁ ଆଣିବାକୁ ହେବ । ଗଜପତି ମହାରାଜା ମାଆଙ୍କର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ। ଶବର ରାଜାଙ୍କ ପରାମର୍ଶକ୍ରମେ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଅଣାଗଲ।। ସେହିଦିନଠାରୁ ମହାପ୍ରସାଦ 
ପ୍ରସ୍ତୁତିକରଣ ପୂର୍ବରୁ ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ ଅବସରରେ ମା' 
ହିଙ୍ଗୁଳାଙ୍କର ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରାଯାଏ । ମା” କାଳୀଙ୍କର ଅନ୍ୟ ରୂପ 
ହେଉଛି ହିଙ୍ଗୁଳା । 


ଓଡ଼ିଶାର ଏହି ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶକ୍ତିପୀଠ ବ୍ୟତୀତ ରାଜ୍ୟର 
କୋଣେ କୋଣେ ଅସଂଖ୍ୟ ଶକ୍ତି ଆରାଧନା ପୀଠ ରହିଛି। 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କଟକଚଣ୍ଡୀ, ବଡ଼ମ୍ବାର ଭଟ୍ଟାରିକା, 
ଭଞ୍ଜନଗରର ବ୍ୟାଘ୍ରଦେବୀ, ଭଦୂକର ଭଦୃକାଳୀ, ଭୁବନେଶ୍ବରର 
ଗୌରୀ, କୋଣାର୍କର ରାମଚଣ୍ଡୀ, ଗଂଜାମର ତାରାତାରିଣୀ, 
ଘଟଗୀର ତାରିଣୀ, ଘଟକେଶ୍ବରୀ, ମାଣିକେଶରୀ, ଲଙ୍କେଶୁରୀ, 
ସୋନପୁରର ସୁରେଶ୍ଵରୀ, ପୁରୁଣା କଟକର ଭୈରବୀ, ଖିଚିଂର 
କୀଚକେଶ୍ଵରୀ, ହିରାପୁର ଓ ଝରିଆଲର ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ, 
ଖୋର୍ଦାର ବରୁଣେଇ, ନୟାଗଡ଼ର ଦକ୍ଷିଣକାଳୀ, ଚିଲିକାର 
କାଳିଜାଇ ଓ ଖଲ୍ଲିକୋଟର ନାରାୟଣୀ, ଆସିକାର ଖମ୍େଶ୍ଵରୀ, 
ବ୍ରହ୍ମପୁରର ଠାକୁରାଣୀ ଓ ଭୈରବୀ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରସିଦ୍ଧ । 


ଶକ୍ତିପୂଜାର ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା ଯୁଗଯୁଗ ଧରି 
ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କୁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇ ଆସିଛି । ସେମାନେ ବିପଦ 
ଆପଦରେ ମାତୃଶକ୍ତିର କରୁଣା ନିମନ୍ତେ ଆବାହନ କରି 
ଆସିଛନ୍ତି। 


ଆଲୋକ ନଗର, ନିଆଳୀ 
କଟକ¬୭୫୪୦୦୪ 


(୧୩୮ ୮୮ ଓ 9 ଓ 


